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दो शब्द. 


विद्यार्थी-जीबन से सुनता चला आ रहा था कि साहित्य ओर दुशन का बड़ा 
धनिष्ठ सम्बन्ध है । बड़ी इच्छा थी कि साहित्य को दृ्शन की द दृष्टि से देखकर 
अपने विचार व्यक्त करूँ। यह पुस्तक इसी इच्छा को. आकार देने का प्रयत्न 
है। में नहीं जानता कि यह केसी बन पड़ी है। यदि यह पुस्तक पाठकों को. 
दशन के नाम पर साहित्य को समझने की इच्छा प्रदान कर सकी त्तो मैं 


१ 


अपने इस प्रयत्न को सफ/ समरू गा । 


अन्त में में उन व्यक्तियों के प्रतिं आभार प्रकट करके ( जिन्‍्हेंने मेरी 
सहायता की है ) अपने ऋण के बोझ को हल्का नहीं करना 'चाहता। फिर भी 
शिष्टाचार के नाते में अपने मित्र श्री विन्देश्वरी प्रसाद भागंव, एस० एु० (दशनों 
को सहायता के लिए घन्यवाद देता हूँ । श्रद्दंय गुरुवार प्रो० हरिहरनाथ जी 
डे टंडन के सुझावों ओर आदशों ने भी मेरा मांगें-प्रद्शन किया है। उनसे तो में 
. सदा आशीर्वाद की ही कामना करता हूँ जिसका प्रत्यक्ष रूप आपके सम्मुख हे । 
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साहित्य और दर्शन 


साहित्य” शब्द से हमारा वात्पय 'ज्ञान-राशि के संचित कोष से 
होता है। ऐसी ज्ञानि-राशि का मानव-हिताय होना अनिवार्य है 
क्योंकि साहित्य” शब्द के अर्थ के अनुकूत्न 'हित” का विद्यमान होना 
रमावश्यक माना गया है। ज्ञान-राशि के कोष को शाद्घ! भी कह _ 
सकते हैं। शास्त्र”! शब्द का अथ है शासन' (शास्ु अनुशिष्टो) अथात्‌ 
साहित्य का भी काय हित करना तथा मानव की मनोदृत्तियों को तृप्त 
करके उनको जन्नति की ओर ले जाना हे । इसीलिए भत्‌ हरि कहते 


हैं. 





काव्य शाखत्र-विनोदेन कालो गच्छति घीमताम्‌ । 
व्यससेन च मूखाँ्णा निद्रया कल्हेन वा 


अर्थात्‌ बुद्धिमान पुरुष काव्य का अध्ययन इसलिए करते हैं कि 
काव्य के अध्ययन करने से हित की प्राप्ति होती है । टाल्सटाय महान्‌ 
व्यक्ति केवल इसलिए ही है. कि उसने हित सम्पादन करने वाले 
साहित्य का निर्माण किया । इसी सत्‌ साहित्य की सेवा द्वारा आच- 
रश-निर्माण तथा जीवन का सर्वाज्भीण अध्ययन किया जा सकता है । 
इसी प्रकार का साहित्य हमारा मार्ग-दृष्टा तथा रहीम के दोहे में राज 
की भाँति हमारी मनोवृत्तियों को ठृप्त करता हुआ चन्द्रिका ब्रिखेर 
देता है । शक 
रहिमन राज सराहिए, ससि सम छुखद जु होइ । ... 
कहा बापुरो भानतु है, तप्यो .तरेयन खोइ॥” . . 


/ इस प्रकार साहित्य मानव-हित; जीवन-ज्ञान तथा सौन्द्य आदि 
की वृद्धि करने के लिए जिम्मेदार है जिनकी पूर्ति बहूं दशन द्वारा हीः 


(ख) हिन्दी साहित्य के दाशनिक आधार 


3 कर पक कल न अल 
कर पाता है। दर्शन सदा से ही साहित्य का आधार रहा है । दोनों 
में अन्योन्याश्रय का सम्बन्ध कहा जाता है। दशन-शास्त्र के अध्ययन 
द्वारा उपलब्ध ज्ञान ही साहित्य को उच्च भूमि परले जाता है। 
साहित्य ( !6७"४४८०० ) का अथथ एनसाइक्लोपीडिया ब्रिटेनिका सें 
बताया गया है कि मानव के सर्वोत्तम विच्वारों को वर्णों द्वारा सर्वोत्तम 
व्याख्या ही साहित्य ( ॥/0०४४प7००) है । मैथ्यूं आरनाल्ड 
( (६६४॥४6ए७ 27700 ) के कथनानुसार-- पक 

. “ु॥छष-रपए6 48 006 0998 प&0 88 0607 50708॥ धाते 
इकवंवे 77 006 क्0०0 ? (संसार में जो कुछ सोचा और कहा. गया 
है बह सर्वोत्तिम साहित्य है | ) ह 

प्रत्येक भाषा के साहित्य में वहाँ के जीवन-दशेन की व्याख्या 
होती है | भारतीय वाडमय में तो बहुत कुछ दाशनिक विवेचनाओं के 
आधार पर ही साहित्य में सूजन भी हुआ है। करे हे 

साधारणतः दशन शाख्त में प्रमाण शाख्र, वत्व दशन ( 0760- 

]029 ), व्यवहार शास्त्र ( 700008 ), मनोविज्ञान तथा सौन्दर्य शा््र 
का. अध्ययन क्रिया ज्ञाता है। इन्हीं शा्खों के आधार पर मानव- 
जिज्ञासा की पूर्ति की जाती है। साहित्य में तत्व दर्शन, व्यवहार 
शास्त्र तथा सौंदर्य शासत्र आदि से सम्बन्धित तथ्यों का ( विशेषत्रः 
अध्यात्मबाद ) वर्णन अधिक होता है। प्रकृति, जीव, इश्वर के स्वरूप 
का विवेचन दार्शनिकों ने किया । साहित्य में भी इन्हीं त्रत ( 7- 
एा४ए ) सम्बन्धी भावनाओं का प्रस्फुदुन हुआ | मानव ने शक्ति! का 
कल्पना के आधार पर अस्तित्व माना | यह शक्ति! बहुरूपिणी थी, 
जो अनेक॑ रूपों में दृष्टिगत हुई । ईश्वर! इन शक्तियों! के केन्द्र का 
नाम हुआ | मनुष्य ने प्रकृति में भी इसी अ्रकार की शक्ति छिपी प ई 
झौर इस प्रकार जैसे-जैसे अन्य विलक्षण वस्तुएँ उसे मिलीं उनको भी 
अपनी कौतूहल्न-पूर्ण जिज्ञासा के आधार पर समभने लगा | पर हुआ 
यह कि ज्ञान -राशि के बिखरेपन को संघटित रूप में समभने के स्थान 
पर वह बिहारी के शब्दों में-- दे द 


.. : साहित्य और दर्शन (ग) 





को छूटयो यहि जाल परि, कत कुरंग अकुलाय । 
ज्यों ज्यों सुरमि भज्यों चहत, त्यों त्यों अरुकत ज्ञाय ॥. 


ज्ञान-राशि ने उसे चिरन्कन मू्खंता ( कौतूहल पूण ) के लोक में. 
ला दिया। यही प्रश्न आज भी विद्यमान हे । संसार के हर देश के 
दाशनिकों ने इन अनेकताओं में छिप्री एकता की सममभने को 
की, पर सवंमान्य तथ्य नहीं निकाल पाए । 


इंसा से हजारों वष पूव बंद, उवनिषदों, श्रीमदूभागवत आदि ने 
दाशनिक विचारों की जड़े' जमा दी थीं। इन धमसे अन्थों ने सबंभूत 
में एक ही आत्मा का दर्शन करने की शिक्षा दी | इसी के आधार पर 
साधना के क्षेत्र में प्रयोगात्मक रूप से इन्द्रियों और मन का निग्नह, 
सत्य, अहिंसा, मेत्री और करुणा आदि का उपदेश दिया गया है | 
अधिकांश दर्शन जीवन्मुक्ति के आदर्श को मानते हैं। दाशेनिक 
आचारयों ने देश के जीवन व चरित्र को यशथेष्ट मात्रा में प्रभावित किया 
है। तत्व पदार्थों के विवेचन की भाषा इतनी सांहित्यिक एवं संगीतमय 
है कि समस्त धसम-प्रन्थ एवं दाशनिक विवेचन एक अमूल्य साहित्य का 
सृजन करते हैं। संस्कृत साहित्य तो इस प्रकार की दाशंनिक सरस 
रचनाओं से भरा पड़ा है। श्री शंकरांचाये की “विवेक चूड़ामणि' 
 विद्याग्य्य की 'पंचदशी”, सुरेश्वराचाय की 'नेषकम्य सिद्धि आदि 
सब पद्मय-प्र न्‍्थ हैं। पद्म में दाशेनिक रचनाएं भारतवर्ष की एक र्पृह- 
णीय विशेषता है । द 


साहित्य के इतिहास से विदित होगा कि दाशनिक विचार-घारा 
के अनुकूल ही साहित्य का रसजन हुआ है, विशेषतः मक्तिकाल में । 
प्राचीन धम-अन्थ, संस्कृत सें थे। उनसें घम, आचरण तथा अध्यात्म 
पक्ष का विवेचन प्रचुरता के साथ किया गया है। इसका सीधा 
प्रभाव यह पड़ा कि आगे आने वाले साहित्य में पवित्र भाव- 
नाओं और जीवन-सम्बंन्धी गहन तथा गम्भीर विचारों की प्रचुरता 
हुई और साधारण तथा लोकिक भावों का विस्तार नहीं हुआ | साम-. 


(घ) हिन्दी साहित्य के दाशनिक आधार 
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वेद की मनोहारिणी तथा मदु गम्भीर ऋचाओं से लेकर सूर तथा 
मीरा आदि की सरस रचनाओं तक में सबत्र परोक्ष भावों को अधि 
कता तथा लौकिक भावों की न्यूनता देखने में आती है। 

हिन्दी साहित्य का प्रारम्भ संवत्‌ १०४० से होता है । प्रारम्भ में 
बीर गाथाएँ तथा वीरोल्लासिनी कविताएँ पाई जाती हैं। इस बाल 
में दर्शन का प्रभाव हिन्दी साहित्य पर नगरण्य-सा है। इसके पश्चात्‌ 
हिन्दी साहित्य भक्ति-युग में प्रवेश करता है। भक्ति-युग में हिन्दू दशन 
का प्रभाव वेष्णुव-घ्म व मुसलमान दशन का प्रभाव सूफी मत के 
आधार पर पड़ा। भक्तिकाल में साहित्य भावों तथा भाषा को दृष्टि से 
चरमोन्नति पर पहुँच गया था। भक्ति-काल की परम्परा अवाधं रूप से 
आगे भी चली आयी है और सारे भारतवष में फेज्ञी | राम भक्त और 
कृष्णु-भक्त कवियों का यह युग हिन्दी साहित्य का स्वण॒ु-युग माना 
जाता है । 

भक्ति-युग--एक ओर तो भारतवष में मुसलमानी राज्य पनप रहा 
था, दूसरी ओर सारे देश में कलह, फूट तथा विज्ञासिता की लहर फेल 
रही थी। इसके साथ साथ घार्मिक शिथिल्ता भी छा रही थी | 
चारों तरफ अज्ञान का साम्राज्य था। पंडितों को छोड़कर शेष जनता 
 मुसज्ञमानों का आधिपत्य स्वीकार कर चुकी थी | मुखल्मान शासकों 
से हिन्दुओं को न्याय की कोई आशा नहीं थी | वे शक्ति-हीन तथा 
असंघटित थे। यदि उन्हें थोड़ी बहुत कुछ आशा थी तो बह केवल 
भक्त-भयहारी इश्वर की अमोघ शक्ति की थी | ह 

इसी समय इस्लाम दशन का एकेश्वरवाद और कुरान शरीफ में वर्शित 

पारस्परिक अआ्राठ-माव तथा घम-परिवर्तन से मिलने वाली अन्य सुवि 
घाएं ( जैसे जज्ञिया कर से मुक्ति ) जनता के हृदयों में घर कर रही 
थीं। सूफी मत में प्रतिपादित प्रेम-मार्ग, जिसके द्वारा इश्वर-प्राप्ति 
सरल थी, आकषे क था । बौद्ध-घम तथा जैन धर्म भी नास्तिक विचारों 
द्वारा सनातन धम में लोगों के विश्वास को डगमगा रहे थे। जनता 
भटक रही थी । संस्कृति की प्रगति अन्चक्ररमय हो रही थी। 


साहित्य और दर्शन... (ड) 


ऐसे समय में भाग्यवश हिन्दू धर्म में एक धार्मिक आन्दोलन 
चला जो वेष्णव आन्दोलन के नाम से प्रसिद्ध है। नवीन धार्मिक 
चेतना पाकर हिन्दू-धर्म एक बार पुनः सचेत हो उठा | यह बात ठीक 
है कि भिन्न भिन्न मतों का प्रतिपादन इप् समय भी हुआ । दाशनिक 
मत भेद अवश्य रहे, परन्तु इन अनेकताओं में भी आन्तरिक एकता 
रही | इसके द्वारा साहित्यिक क्षेत्र सें भक्ति-साहित्य में यथेष्ट वृद्धि 

शंकर अह् तबाद का प्रचार कर चुके थे । त्रह्म सत्य है तथा 
जगत मिथ्या है | उनका ब्रह्म व्यापक ब्रह्म था | इस व्यापक ब्रह्म द्वारा 
आपने आध्यात्मिक उदारता को समाज में लाने का प्रयत्न किया था 
जिससे हिन्दू जाति एकता के सूत्र में बंध कर आत्म-शक्ति का संचय 
करने में सफल हुईं । महात्मा तुलप्तीदास, कब्रीरदास आदि अ$ ती 
कवियों ने इसी आधार पर काव्यों की रचना की । शंक़राचाय द्वारा 
प्रतिपादित अद्वोतमत से कृत्रिम बन्धन नष्ट हो गए थे और 
धार्मिक व साहित्यिक क्षेत्र में अपूर्व उन्नति हुईं ' कुछ विद्वान शंऋरूर के 
 मायाबाद को निराशा फेलाने वाला तथा जनता में श्रम फेलाने बाला 
मानते हैं पर शंकर की माया अभावरूप' नहीं है, उसकी सत्ता है । 

माया को ब्रह्म की शक्ति भी कहा गया है । द द 

शंकराचाय- का अह तबाद इतना सब होते हुए भी उपासना का 
सुदृढ़ आलम्बन उपस्थित नहीं कर सका । उस समय लोकरंजनकारी, 
दुखों का निबारण करने वाले भगवान की आवश्यकता थी | अं त- 
मत की बौद्धिकता से मनुष्य के हृदय पक्ष को सान्त्वना नहीं मिली । 
विज्ञानभिक्लु आदि जैसे विद्वान भी शंकराचाये को “प्रच्छन्न बोद्ध” 
कहने में नहीं चूके । हिन्दू लोगों को इश्वर की सगुण सत्ता की आव- 
श्यकता थी जो उनकी रक्षा कर सकती | इन्हीं उद्द श्यों की पूर्ति के 
लिए रामानुजाचार्य ने विशिष्टाह्त मत का प्रतिपादन क्रियाथा जिसमें 
निगु ण ब्रह्म के स्थान पर' सगुण इश्वर की कल्पना की गई और 
शुष्क ज्ञान के स्थान पर सरस भक्ति स्वीकार को गई । इस 


पं) हिन्दी साहित्य के दाशनिक आधार 
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ईश्वर में असीम सौंदर्य तथा शील थे और ऐसा इश्वर भक्तों द्वारा 
उपासना का आलम्बन बने सका । 


शंकराचाय का अद्व तवाद तथा राखानुजाचाय का विशिष्टाद्व त- 
बाद सिद्धान्ततः एक ही हैं क्‍योंकि एक केवल शुद्ध अद्वेत है और 
दूसरा विशिष्ट ( 0७७/४॥४व ) अद्वोत है | गोस्वामी तुलसीदासजी ने 
भी इस भ्रम का निवारण कर दिया है--“ज्ञानहि भक्तिहि नहिं कछु 


भंदा? | 


गमानुजाचाय के विशिष्टराह तवाद से भक्ति-मा्ग काफी प्रशस्त 
हो चला और बाद के विचारकों ( निम्बाक, मध्वाचाय तथा वल्लभा- 
चाय ) द्वारा हिन्द जनता की-घम में आस्था बढ़ती गईं । इससे पहले 
की निराशा दूर तो अवश्य हुई परन्तु लोक-रक्षिणी-सत्ता की प्रतिष्ठा 
नहीं हो सकी । रामाजुजाचार्य के विष्णु सगुण होते हुए भी लोक 
व्यंबहार से तटस्थ थे । निम्बाक के गोपीकृष्ण लोक-कल्याण-कारी 
कम थे। इसके अतिरिक्त. माषा की कठिनाई अवश्य थी। उपरोक्त 
आयचार्यों ने संस्कृत भाषा में ही मक्ति निरूपण किया था | इससे वह 
केवल द्विज्ञातियों तक ही सीमित रहे | वे भक्ति को लोंक-व्यापक 
नहीं कर सके । स्वामी रामानन्द ने 'राम॑! की प्रतिष्ठा करके उनका 
व्यापक प्रसार किया | इससे 'राम-भक्त” कवियों की परम्परा चल 
पड़ी जिसमें गोस्वामी तुलसीदास, नामादास आदि ने रामभक्ति द्वारा 
साहित्य को भक्ति के प्रवाह से ओतपग्रोत किया । रामानन्द द्वारा प्रति 
छित राम द्वारा सन्‍्तों का नया दल आया जिसने निगु ण॒त्रह्म को 
आधार साना। इनमें महात्मा कवी रदास ने इस्लामिक एकेश्वरवाद तथा 
निशु ण ब्रह्म को एक करके भ्रमण द्वारा हिन्दू-मु स्लिम'एकता का प्रचार 
किया | कबीर का यह प्रचार उत्त समय निराला था और उसने 
साहित्य तथा दर्शन की उपयोगिता को सिद्ध कर दिया । उन्होंने यह 
प्रचार देश भाषाओं में किया । सुफीमत से प्रभावित होकर जायसी 
कुंतवन आदि कबियों में रहस्यवादी परम्परा चली |... 


साहित्य और दर्शन (छु) 
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 वष्णवं-धर्म में चेतन्‍्य महाप्रभु व बल्‍्लभमाचाय आदि दाशनिक 
आचायों का उल्लेख अवश्यक है। चेतन्य ने बंगाल में भक्ति तथा 
भागवत धम का प्रचार किया | बल्लभाचाय जी कृष्णु-सक्त थे। आपने 
विद्याध्ययन के पश्चात्‌ कृष्ण-तीथाँ का भ्रमण किया. आप सिद्धान्तत 
शुद्धाद तवादी है । आपके औधार पर ब्रह्म और जीव एक ही है | जड़ 
जगत भी उससे भिन्न नहीं हैं । प्राया के कारण जो भेद ज्ञात होता हैं 
उसका निराकरण भाक्त द्वारा हो सकता है। आपने ब्रत आदि कष्ट- 
साध्य कर्मों का निषेध किया और प्रेम-पूबंक भक्ति करने की बात 
कही । आगे चल्नकर प्रेम पूवेक भक्ति करने की प्रकृति हानिकारक 
सिद्ध हुई क्‍योंकि इससे विज्ञासिता की ओर अधिक भ्रुकाव हुआ | 
इस प्रकार भक्तियुग में भक्ति काव्यों का यथेष्ट मात्रा में खनन 
. हुआ | शंकराचाय का अढ त-दशन तथा स्वामी रामानन्द के राम! 
“* कबीर, तुलसीदास, नाभादास आदि कवियों के काव्य का आधार 
रहे । कुंष्णु-मक्ति-शाखा के कवियों जैसे कविकुल शिरोमंणि सूरदास 
नन्‍्ददास, मीरा आदि पर वललमाचाय तथा उनके सम्प्रदाय के लोगों 
का काफी प्रभाव पड़ा | सूरदास जी ने क्ृष्णु-रूप में इंश्वर-भक्ति का 
इतना सुन्दर प्रवाह बहाया है कि बेसा अन्यन्न कहीं देखने को 
नहीं मिलता | बंगाल के बेष्णव-भक्ति-आन्दोलन को विद्यापति की 
रचनाओं से यथेष्ट मात्रा में सहारा मिज्ञा। उनकी रचनाएँ राधा 
ओर कृष्ण के पत्रिन्न प्रेम से ओत-प्रोत हैं जिनसे कवि की भाव-भग्नता 
का परिचय मिलता है । प्रेममार्भी-शाखा में जायसी, कुतबन तथा उस 
मान कवियों ने परोक्ष के दर्शन कराए। व उस परमसेश्वर की 
पासना करते थे जो निगु ण और निराकार होते हुए भी प्रेम करे 
भांडार भी थे। “उन्होंने प्रेम आख्यानों द्वारा अभिव्यक्ति की जो 
संकेतों के रूप में हुई और इस प्रकार यह साहित्य रहस्यात्मक हुआ !. 
सूफियों के काव्यों के आख्यान हिन्दू समाज से लिए गए हैं | इससे 
स्पष्ट होता है कि हिन्दू समात् का धार्मिक पक्ष कितना उन्नत था और 
साथ ही साथ यह भी प्रकट है कि प्रेममार्गी कवि कितने उदार हृदय 


/नलन«त-- नामक 


(ज) हिन्दी साहित्य के दाशनिक आधार 


तथा बौद्धिक सामंजस्य में विश्वास करते थे। यह शाखा कुतबन के 
भमृगावती” से प्रारम्भ होती है। जायसी का पद्मावतः काव्य हिन्दी 
साहित्य का एक जग़मगाता रत्न है। इनके उपरान्त उसमान,' शेख 
नत्री तथा नूरमोहम्मद आदि भी प्रेम-गाथाकार हुए हैं।..._ 

सन्त कवियों की परम्परा--बौद्धों ने बुद्धिवाद के चक्कर में पड़कर 
बहुत सी अश्लील बातों को भी घम्म में शामिल कर लिया था | हिसा, 
असत्य भाषण, मद्यपान आदि आत्म-सिद्धि के ल्षिणए आवश्यक उपा: 
दान समझे जाने लगे थे। इनका प्रचार करने वाले अपनी स्वाथ-सिद्धि 
के लिए योग का सहारा लेते थे। योगियों का सम्प्रदाय महात्मा 
गोरखनाथ के गुरू मत्स्येन्द्रनाथ से प्रारम्भ हुआ और बाल्ानाथ, 
पृथ्वीनाथ के बाद महात्मा कबीरदास के पास आया | महात्मा कबीर 
दास ने इस घारा को नवीन रूप दिया । आचाय श्याम सुन्द्रदास 
जी के अनुसार “कबीर की निगु ण शाखा वास्तब में योग का ही 


सन्त कवियों में, ज्ञानाश्रयी सन्‍्तों में, कबीर, नानक, दादू , जग- 
जीवन व सुन्दरदास जी हुए | इन्होंने पारमार्थिक सत्ता की एकता का 
निरूपण किया और बाह्य आचारों के सुधारने के लिए हिन्दू और 
मुसलमान दोनों को फटकारा | आप लोगों ने अपनी बानियों, व्यव- 
हारों तथा उपासना द्वारा बाह्य आडम्बरों की व्यथता सिद्ध की तथा 
जात-पाँत के भेदों को मिटाकर मानवता की एकता को स्थापित करने 
की चेष्टा की । इन सन्त कवियों ने लौकिक जीवन को भी सरल बनाने 
के लिए जोर डाला जिससे लोगों ने अध्यात्म-पक्ष को प्रयोगातव्मक रूप 
में अंगीकार करने की चेष्टा की | अध्यात्म-पक्त के आधार पर इन 
लोगों ने निगु ण॒ ब्रह्म को ही स्वीकार किया परन्तु उपासना के लिए 
निशु ण॒ ब्रह्म को सगुण बनाना पड़ा। इन सन्त कब्ियों.ने बेदों, 
पुराणों तथा कुरान आदि की गौणता को दिखाकर ऐसी भूमिका 
तैयार की जिस पर हिन्दू और मुसलमान दोनों समान रूप से खड़े हो 
सकते थे। अतः एक सामान्य भक्ति-मार्ग चल खड़ा4...... 


पर 


साहित्य और दर्शन (रक) 
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इस प्रकार कबीर आदि सनन्‍्तों ने हिन्दू और मुसलमानों की भेद- 
बुद्धि को दूर करके सदाचार-युक्त जीवन व्यतीत करने की बात कही । 
जायसी ने लौकिक प्रेम द्वारा अलौकिक ग्रेम-प्राप्ति की चेष्टा की | सूर 
और तुलसी ने कृष्ण-काव्यों तथा राम काव्यों की रचना करके जनता 
के हृदय को जीत लिया १ इन सभी कवियों ने अपने को विनीत 
बताया | इस्त श्रकार हिन्दी साहित्य की अट्टाल्षिका इन विनीत निर- 
पेक्ष महात्माओं द्वारा रचित दृढ़ नींव पर ही खड़ी हुईं थी। इस 
ग्रकार भक्ति कांल में काव्य-कलेबर बन गया और इसके बाद रीति- 
काल में उसके बनाव शृद्धार आदि के सम्बन्ध में लक्षण ग्रन्थ तथा 
अलंकार आदि के बारे में प्रन्थ बनाए गए। इन लक्षण प्रन्धों के 
आचार्यों में केशब भक्त कवि थे। केशव की काव्य-कल्ञा में भाव- 
योजना, अलंका रिक भाषा तथा रस-परिपाक की अधिकता है | इनके 
बाद मतिगम, विहारीलाल, देव, भिखारीदासं, पद्मेकर आदि कितने 
ही ऐसे कवि हुए हैं जिनकी रचनाएं भक्ति-प्रधान कही जाती हैं । 
इनकी भक्ति का आधार पूर्बोक्त नींब ही रही जिसका निर्माण भक्ति- 
काल में हुआ था | 
आधुनिक काल--भक्ति कविता की जो धारा रीति-काल में केशव- 
दास व चिन्तामणि द्वारा बहाई गई, वह बिहारी के समय तक रही 
आर अन्त में पद्माकर पर समय तक बिल्कुल मन्द हो गई । रीति-काल 
का प्रभाव समाज पर अच्छा नहीं पड़ा । जीवन की स्थायी तथा उद्च 
भावनाएं लुप्त हो गई! झौर रीति के संकीश घेरे में कवित्व-शक्ति 
घिरी रही ! आधुनिक युग के प्रारम्भ में तो उलकी ओर भी दयनीय 
दशा हो गयी! उस समय देश की भी दशा उस श्रान्त तथा नशे सें 
बेहोश घनी पथिक की भाँति थी जो किसी प्रबल आधात के बिना 
जाग नहीं सकता था । डस समय देश आपसी भंगढ़ों और 
सात समुद्र पार के विदेशियों के चंगुल में फंसा हुआ घोर व्यथा का 
अनुभव कर रहो था । जनता ने अपनी स्थिति संभालने के लिए 
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धार्मिक, सामाजिक, राजनीतिक आन्दोलन किए | साहित्य ने भी 
अपना कत्तठ्य पूरा किया | द 


भारतेन्दु बाबू हरिश्चन्द्र ने भारत" दुदंशा! नाटक द्वारा देश- 
वासियों को सम्बोधित करके कहा-- 


 “रोबहु सब भिल्ि के आवहु भारत भाई । 
हा! हा! भारत दुदेशा न देखी जाई ॥” 


ओर इप्त प्रकार रीति-कालीन कविता के विरुद्ध आन्दोलन का _ 
श्रीगणेश हुआ । यह दिन वास्तव में मंगलकारी था क्योंकि उसी दिन 
आधुनिक साहित्य का बीजारोपण हुआ था जिस पर आज़ हम गव 
कर सकते हैं । | 


.. भारतेन्दु हरिश्चन्द्र जी ने अपनी क्ृतियों द्वारा दशन के व्यव- 
हारात्मक पक्ष को. प्रबल किया | इनकी कविताओं तथा साहित्य से 
राज-भमक्ति, देश-भक्ति तथा भाषा-प्रेम की शिक्षा मिलती हे, जिससे 
देश क्रे स्वतन्त्रता अ'न्दोज्ञन को यथेष्ट गति मिली । 
. इस काल में दर्शन कोरा आध्यात्मबाद ही न रहा बल्कि 
व्ययहारिक दर्शन हुआ । इेश्वर, जीब, प्रकृति आदि के 
स्थान पर स्वाघधीनता, मानवता, आनन्द तथा संघषे 
आदि की खोज की जाने लगी । राष्ट्रीय आन्दोलन की नींव 
पड़ चुकी थी। इस प्रकार से आधुनिक दर्शन के प्रभाव से हमारा 
साहित्य भी न बचा। स्वाधीनता-आन्दोलन ने कई राष्ट्रीय कवियों 
को आह्वान गीत लिखने को प्रेरित किया | बाबू मैथिलीशरण जी गुप्त 
की भारत भारती! ने यह गूज बठाइई-- .. न 
 “जझानस भवन में आय जन जिसकी उतारें आरती । 
क्‍  भंगवान भारतवर्ष में गूजे हमारी भारतीश” 
. तथा कबविवर प्रसाद द्वारा भारतीय संस्कृति का यशोगान हुआ-- 


.. साहित्य ओर रशन .. ., (2) 





हमीं ने दिया शाँति संदेश सुखी होते देकर ओनन्द । 
विजय केवल लोहे की नहीं धर्म की रही घरा-पर॑ घूम ॥ 
भिक्तु होकर रहते सम्राट दया दिखलाते घर-घर घूम 
><  ऋग०+ और. ५८ 
किसी. का हमने छीना नहीं, प्रकृति का रहा पाक्नना यहीं | 
हमारी जन्म-भूमि थी यहीं कहीं से हम आए थे नहीं ॥ 
तथा देश-प्रेम की पुष्टि-- 
जिए तो सदा इसी के ज्ञिण यही अभिमान रहे यह ह॒थे | 
. निलछावर कर दें हम स्वेस्व हमारा प्यारा भारतवष। 
इस थुग में राष्ट्रीय भावना का साहित्य केवल पद्म ही में नहीं:लिखा 
गया बल्कि गद्य में मी । नाटकों आदि से उपन्यासों द्वारा जनता को 
राष्ट्रीय भावना से परिपूर्ण साहित्य मिला | अुन्शी प्रेमचन्द के. उप- 
न्‍्यासों ने जीवन के हर क्षेत्र में ( विशेषतः ग्रामीण क्षेत्रों की. सम- 
स्यथाओं पर दृष्टि डाली ) सुधारक का काय किया। प्रसाद जी ने अपने 
नाटकों में भारत के स्व॒णु-युग की संस्क्रेति के द्वारा जनता को चेताया 
था कि हम कया थे और अब कया हैं। इसी प्रकार के साहित्य से 
मानव-मात्र में से दक्ञतत भावना को निकाज्ञ कर मानवतावबाद को 
लाया गया । आगे चल्लककर इस प्रकार के साहित्य ने राष्ट्र के गौरव 
को बहुत ऊचा किया। 
हिन्दी के राष्ट्र-कवि श्री मैथिलीशरण जी गुप्त ने अपनी कवि- 
ताओं द्वारा प्राचीन भारतवष की. सोइई हुई संस्कृति को जगाया। 
साकेतः, जयद्रथ-बध आदि काव्यों में तो उन्होंने प्राचीन सभ्यता तथा 
तत्कालीन श्रेष्ठ तत्वों को रखा है | गाँधीवाद से -अनुग्राणित 
साहित्य के रचयिताओं में अग्रणी आप ही हैं । स्व॒तन्त्रता-दिवस ( १४ 
अगस्त, १६४७ ) के पुण्य दिवस पर राष्ट्रीय ध्वज्ञा के अभिननन्‍दन में 
जो कविता आपने लिखी बह स्पृहणीय है । आपके भाई श्री सियाराम- 
हक जी गुप्त ने अहिसा-नीति की व्याख्या बड़े ही मार्मिक ढंग से 
की हे | 
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मिला हमें चिंर सत्य आज यह नूतन होकर 
हिंसा का है एक अहिंसा ही प्रत्युत्तर | 
तथा गाँघीजी के व्यक्तित्व में किन-किन उपादानों को योग ग्राप्त 
हुआ यह उनके “बापू! नामक ग्रन्थ से पर्ता चलता है । राष्ट्रीय कवियों 
में एक भारतीय आत्मा' तथा बालकृष्ण «शर्मा नवीन? .भी हैं | श्री 
माखनलाल्लजी ने 'एक फूल की चाह' में जिस भावना को प्रस्तुत किया 
है वही देश-प्रेम को बढ़ाने में सहायक हुईं | नवीन जी ने बापू के प्रति 
लिखी गई कविताओं में गाँधीवाद द्वारा मानव के शाश्वत कल्याण 
का सन्देश सुनाया है तथा संक्रान्ति-युग की नराश्य-विषाद एवं शोका- 
कुल भावना को आशा-पूर्ण भावना में बदला है | 
छायावादी युग की कविताओं में दाशनिक विस्मय ( 700]66- 
+प&] ०प०४०४59 ) (जिसमें सूच्म रहस्यात्मक अनुभूति रही है) तथा 
वेदनात्मक अवसाद की प्रधानता रही है। श्री सुमित्रानन्दन पन्‍्त 
"शिशु? नामक कविता में पूछते हैं-- 
कौन तुम अतुल, अरूप, अनाम ९ 
न अये. अभिनव अभिराम 
प्रपात से पूछते हैं. हा च 
ह अचल के चंचल छुद्र प्रपात 
मचलते हुए निकल आते हो, 
_ उज्ज्वल ! घन-बन-अंधकार के साथ 
खेलते हो क्‍यों? कया पाते हो ९ 
तथा आर, 
द प्रथम रश्मि का आना, रंगणि ! ' 
5... * ै तूने केसे पहिचाना ? 
. .. कहाँ, कहाँ, हे बाल-विहंगिनि! 
|. 7 :-: पाया तूने यह गाना १ है 
- कविवर निराला अंजलि” में सुक्ष्म रहस्यात्मक अनुभूति को 
मार्मिकता के साथ व्यक्त करते हैं-- 


साहित्य और दशन (ड) 
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बंद तुम्हारा. द्वार 
मेरे सुहाग शगार | 
द्वार यह खोलो-- 
सुनी भी मेरी करूण पुकार 

जरा कुछ बोलो | 


नेराश्य तथा वेदना की लहर कुछ लोगों के कथनालुसार 
स्वतन्त्रता-संग्राम में लगती हुई देरी तथा असहयोग आन्दोलन को 
विफल्नता के कारण हुईं। यह सोचना ठीक नहीं, बल्कि नेराश्य 
पश्चिमी सम्यता की देन है । इंगलेण्ड के रोमांटिक युग के साहित्य 
की छाप छायावादी कवियों पर यरथेष्ट मात्रा में पड़ी.है । शेली के 
साथ-साथ पन्‍्त कहते हैं 
४ ()76 8ज्ञू0006880 80728 %7'6 (7086 
(786 ४0] रा इपेव०४५ ४90प206, 
वियोगी होगा पहला कवि 
आह से उपजा होगा गान 
उमड़ कर आखों से चुपचाप, 
बही होगी कविता अनजान ! 
प्रसाद जी भी “आँसू? में कहते हैं । 
बेदना कैसा करुण उद्गार है 
बेदना ही है अखिल ब्रह्माण्ड यह, 
तुहिन में, छुण में, उपल में, लहर मे 
 तारकों में, व्योम में, हें बवेद्ना 
छायावादी युग का यही नेराश्य आगे चल्न कर पत्रायनवाद को 
ओर इगित करता' है और कवि कहता है-- 
'ले चल मुझे भुलाबा देकर, मेरे नाविक धीरे धीरे।! 
क्रौर कवि आनन्द नामक वस्तु की खोज करके नराश्य को 
आशावादिता में परिणत करता है । 
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इस प्रकार आधुनिक युग में राष्ट्रीय ज्ञागरूकता तथा पाश्चात्य 
दर्शन तथा साहित्य के प्रभाव के कारण हमारा जीवन आध्यात्मिक 
जगत से निकल कर बाहर आया ओर भारतीय सम्यता के प्रचार में 
सक्रिय सहयोग देने लगा । वास्तव में आधुनिक युग का दश्शन हमारी 
सामाजिक उन्नति में यथेष्ट मात्रा में सहायक रहा है क्योंकि इस युग 
में शक तत्त्वों का पोषण हुआ है ज्ञिन पर हमारा आज का समाज 
खड़ा है । 


इतिहास-वेद्गान्त दर्शन का घनिष्ट सम्बन्ध उपनिषरों तथा बाद- 
रायग कृत वेदान्त सूत्रों से है। उपनिषदों की शिक्षा के विषय में काप्टी 
मतभेद रहे हैं और उन्हीं को लेकर विभिन्न टीकाकारों ने भाष्य लखे। 
इनमें परस्पर आज्ञषेप भी लगाए गए और इन आत्तेपों का उत्तर देने के 
लिए ही वेदान्त सूत्रों की रचना की गई | बाद्रायण ने बेदान्त सत्रों 
में यह स्त्रीकार किया है कि सारे उपनिषदर एक ही दार्शनिक मत को 
प्रतिपादित करते है । उपनिषदों की विभिन्न उक्तियों में जो विरोध 
दीखता है बह बास्तविक नहीं है । मतों में विरोध केवल टीकाकारों का 
 उपनिषदों को ठीक ठीक न समझना ही है । इन टीकाकारों में काश- 
ऋत्स्त, काष्णोजिनि, जैमिनि आदि मुख्यतः उल्लेखनीय है। इनमें बगद 
रायण के सूत्र अन्य समान प्रयत्नों से श्रेष्ठ थे और वे आज 
भी उपलब्ध हैं | वेदान्त घूत्रों के रचीयता बादरायण का दार्शनिक 
मत आज भी विवाद का विषय है । द 

वेदान्त दो शब्दों से मिलकर बना है; वेद + अन्त - वेदों का अन्त | 
 उपनिषद बैद साहित्य के अंतिम अंग हैं और इसी कारण उनकी दार्श- 





 निक विवेचनाओं को उत्तर-मीमांसा सी कहा जाता है | इस शाब्दिक .... 


अथ के अतिरिक्त वेदान्त का अथे साधारणतः “उपनिषद, वेदान्त 
सूत्रों तथा भगवद्गीता द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त” ही माना गया है 
जो 'प्रस्थानत्रयी” के नाम से प्रसिद्ध है । इत अस्थानत्रयी” पर विभिन्न 
आचार्यों ने जो भाष्य लिखे हैं उनमें उन्होंने इनका अथ्थ अपने-अपने 
दाशनिक मतों के अनकूल कर डाला है। इस प्रकार वेदान्त के अन्त 
गत 6 तबाद, अठं तवार, विशिष्टाई तवाद आदि घनेकों सम्प्रदाय आ 
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कक टन पटल पलक 
जाते हैं परन्तु शकराचार्य द्वारा प्रतिपादित दाशेनिक मत का इतना 
गहरा प्रभाव पड़ा है कि जब हम वेदान्त की चर्चा करते हैं तो उसका 
ख्राशय शॉकर-बैदान्त अथवा अद्गत वेदान्त से होता है । शंकराचार्य 
के ब्रह्म सूत्र माष्य की भी अनेक्रों व्यास्थाएँ हो गई हैं और अहठ त 
वेरान्त में भी अनेकों संप्रदाय चल पड़े। इमलिए वेदान्त दशेन के 
अध्ययन के हेतु यह आवश्यक है कि शंकराचार्य के शिष्यों द्वारा प्रचा- 
रित मतों का भी अध्ययन किया ज्ञाय | द 
शंकराचार्य के युग से पूर्व बौद्धों का शुन्यत्राद तथा विज्ञानवाद 
चरम उन्नति पर था | शंकर ने अपने समय के दाशनिक मर्तों का तीब्र 
विगेध करके अपने मत की उत्कृष्टता प्रमाशित की । कुमारिल ने बोद्ध 
दर्शन का खण्डन करके अपने कर्म-प्रधान दर्शन का प्रचार किया था | 
शकर ने कुमारिल से भी भेंट की । उस समय कुमारिल का अन्तिम 
समय था | अतः उसने शंकर से अपने शिष्य मंडन मिश्र से शाखा 
करने के लिए कहा । शंकर ने उन्हें परारत किया और मंडन अह तवादी 
'सुरेश्वराचार्य' बन गए। इस प्रकार शंकराचार्य ने अन्य मतों का 
 खण्डन करके वेदान्त दर्शन को जनता के समक्ष रखा । ा 
शंकर का बह्म--शंकर का समस्त दाशनिक मत बह के इंदे-गिदे 
ही नाच रहा है। उनका ब्रह्म उनके दर्शन का सर्वे-सर्वा है। उनके 
दर्शन का केन्द्र विन्दु ही तह्म है जिसको शंकराचाय ने एक ही सूत्र में 
यों कहा है-- 
है? कक “अहं ब्रह्मोद्‌स्मि” 
पा की ( अर्थात्‌ मैं ही ब्रह्म हूँ ) 
.. यही चरम सत्य आत्म (50०|) है जो भिन्न-भिन्न व्यक्तियों में 
अनेक रूपों में दिखाई देता है । ज्ह्म सब वस्तुओं ,से अलग है । बह 
. स्वप्रकाशित तथा आकार रहित है । वह अपने प्र क्लश से ज्ञय पदार्था 
को प्रकाशित करता है | यह किसी दूसरे ज्ञाता का ज्ञेय पदाथ नहीं 
हो सकता | शुद्ध ब्रह्म का ज्ञान आकार रहित है और ब्रह्म ही दृष्टा हे। 
जिस प्रकार शंख से रज्ञत की प्रतीति होती है पर वह उसका स्वाभा- 
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विक आभास नहीं होता है इसौ प्रकार ज्ञाता जिन पदार्थों में स्त्रयं 
को प्रकट करता है वे पदार्थ उसका स्वाभाविक गुण नहीं हो सकते | 
मुक्त दशा में जब कि चरमानन्द प्रकट होता है उस समय आनन्द 
प्रकाशमान इ॒क्‌ का आकार था पदार्थ नहीं होता है, परन्तु वह स्वयं 
ही प्रकाश होता है। जब कश्मी भी दृ॒क्‌ को आकार प्राप्त हो जाता है 
तो वह शुद्ध हक पर एक बाह्य, मायावी बंधन मात्र होता है। गाय, 
घड़ा आदि पदार्थों के आकार अपने आप में सीमित हैं परन्तु उनमें 
शुद्ध सत्व विद्यमान रहता हैं जिसके कारण हम कहते हैं कि अमुक 
वस्तु गाय है या घड़ा है | इस शुद्ध सत्व के अतिरिक्त, ( जो भिन्न भिन्न 
वस्तुओं में वतमान है ) और कोई गायपन अथवा घड़ापन की जाति 
नहीं है परन्तु इसी शुद्ध सत्व पर भिन्न-भिन्न आकार मायावी ढग से 
अधिषछित हैं | ब्रह्म सत्‌ , चित्‌ तथा आनन्द स्वरूप है | 
अद्व तवाद के ब्रह्म का वर्णन तुलसीदास जी इस प्रकार 
करते हैं. द 
ह गिरा अरथ जल बीचि सम कहियत भिन्न न भिन्न । 
फिर. द द 
व्यापकु एकु ब्रह्म अविनासी । सत चेतन घन आनन्द रासी | 
फि्रि द 
निज निगुणं निर्विकल्पं निरीहम्‌ । 
चिद्दाकाशमाकाशवासं भजेडहम ।। क्‍ 
_डपरोक्त उदाहरणों से अहम क्या है बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है। 
जिप प्रकार जल और लहर में कोई अन्तर नहीं होता वैसे ही ब्रह्म 


ओर माया में कोई अन्तर नहीं है। जैब्वे जल और तरंग में अन्तर है वैसे 


माया और ब्रह्म में अन्तर भी्‌ हे । तात्पय यह है कि जल और लहर में 
भेर भी है और अमेर भी, बेसे ही जद्म और माया का सम्बन्ध है । 
यही शंक्र का मत है। ब्रह्म व्यापक तथा अविनाशी है और झानव 
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कक 


४ हिन्दी साहित्य के दाशनिक आधार 
कबीर कह उठते है;-- द 
अवरन एक अकल अविनासि, घट घट आप रहे । 
फिर 
सदा आनन्द दृग-दंद व्यापे नहीं । 
पूरनानन्द भरपूर देखा$। ... 
भर्म और आन्ति तहँ नेंक नहिं पाइये। 
है कबीर रख एक पेखा || 
कबीर के ब्रह्म विचार में भी शकर का मत मान्य है। उपरोक्त 
पंक्तियाँ शंकर मत का ही ग्रतिपादन करती हैं । 
तुलसी वालकाण्ड में कहते हैं-- 
जड़ चेतन जग जीव जत, सकल रामसय जानि। 
बन्दों सब के पद-कमल, सदा जोरि जुगपानि || 
सीय-राममय सब जग ज्ञानी । करों प्रनाम जोरि ज्ुगपानी ।। 
ऊपर की पंक्तियों में अद्वेतवाद की झलक स्पष्टतः महकती है 
सब जगत को राममय देखना, राम के अतिरिक्त किसी अन्य वस्तु का 
न-मानना अह् तवाद की ही पराकाष्ठा है 
जग पेल्लनन तुम्ह देखनिहारे । विधि-हरि सम्भु नचावनहारे । 
तेउ न जानहिं मरमु तुम्हारा । अडर तुम्हहि को ज्ञाननहारा | 
तुलसीदास स्पष्टतः कहते हैं कि विधि, हरि और सम्भु भी माया 
विशिष्ट हैं और ब्रह्म ही वह शक्ति है जो इन सबको नचादी है । अत 
इससे भी शंकर के अह तबाद की पुष्टि-होती है । 
.. शंकर की साया, अविदा तथा जगत--आत्मा को छोड़ कर यह 
जगत भी सत्य नहीं हें। साधारणत: हम जगत में कार्य संपादित 
जेते देख कर जगत को सत्य- मान लेते हैं परच्तु यह चरम सत्य 
बरी हैं । जेसे ही आत्म ज्ञान हो जाता हें यह बाह्य जगत भी लुप 
हो जाता है । यह बाह्य जगत उसी समय तक रहता है जब तक व्यक्ति 
को आत्म ज्ञान नहीं होता | दृश्य जगत केवल्न साया है | माया की 
वास्तविक सत्ता नहीं हैँ, यह तो कैबल अविया हे जो वास्तविक ज्ञान 


क्र 
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होने पर लुप्त हो जानो हे । जब तक माया रहती है तव तक उसकी 


श्य सत्ता हे परन्तु जेसे ही सत्य का ज्ञान हो जाता है इसका लोप 
हो जाता है ' अतः शंकर की माया को है! या “हीं? दोनों में से 
कुछ भी नहीं कह सकते | दूसरे शब्दों में हम इस दृश्य ज़गत को न 
सत्‌! कह सकते हैं न अस्त । अज्ञान की स्थिति में जगत सत्‌ लगता 
है और जेसे ही ज्ञान का उदय होता है बेसे ही वह असत हो 
जाता है | संक्षेर में जेसे ही वाघ्तविकता का ज्ञान हो जाता है यह 
स्पष्ट हो ज्ञाता है हि जगत न कभी था, न है और न कभी होगा। 
उदाहरण के लिए जब किसी को शंख की चमक में रजत का भ्रम होता 
है ओर पता होने पर वास्तविकता मालूम पड़ जाती है, तब न तो उसमें 
कभी चाँदी थी, न है, ओर न होगी । 
अज्ञान सब माया रूपों का कारण हैं और अनादि है। यह 
अज्ञान ज्ञान के होने पर हटाया जा सकता है ओर भाव रूप 
( ?०आ079 ) है । यद्यपि यह साधारण पदार्थों के साथ प्रकट होता 
है जिनका आदि है पर इसका स्वयं आदि नहीं हैं क्‍योंकि यह शुद्ध 


: हक्‌ के साथ सम्बन्धित है जो स्वयं अनादि है । अज्ञान हिसी और 
: दूसरे भावात्मक पदाथ की तरह भावात्मक नहीं है परन्तु इसको भावा: 


व्मक केवल इसलिए कहा गया हैं क्‍योंकि यह केवल अभाव मात्र नहीं 
है। राधाकृष्णन्‌ के अनुसार माया, ब्रह्म तथा जगत के सम्बन्ध को 
बताने की शक्ति है!। माया की दो शक्तियाँ हैं। पहली आवरण 
शक्ति जिसके द्वारा वह आत्मा" के वास्तविक स्वरूप को ढक लेती है 
ओर उसको अंधकारमयं कर देती द्वै। दूसरी शक्ति के बल्न पर वह. 
जगत के पदार्थों की सृष्टि करती हैं तथा अपनी शक्ति से जीव इश्वर 


. तथा आत्म-तत्व को विश्रममय कर देती है। वेद/न्त की अविद्या 


भ वरूप तथा सावज्जञनिक है। साधारण अथ में वह बेयक्तिक तथा 
अभाव रूप होती है | काये कारण सम्बन्ध को बताने के लिए शंकर 
ने माया का ही सहारा लिया है | उनके अनुसार केवल ब्रह्म जगत के 
सारे रूपों का उपादान कारण है जेसे मिट्टी से ही भिन्न-भिन्न प्रकार 


&्‌ नदी साहित्य के दाशनिक श्राघार 





की वस्तुएं घड़े आदि बनते हैं। परन्तु जिन रूपों में मिट्टी दिखाई 
देती है वह केवल दृश्य रूप है, अवास्तबिक हे, वास्तविक रूप तो केवल 
मिट्टी ही है | इसी प्रकार ब्रह्म है । इसी को हम बेदान्त का 'सत्‌काये- 
बाद” कहते हैं । दूसरे शब्दों में केवल कारण ही सत्य एवं शाश्वत है 
ओर दृश्य-रूप असत्य हैं। अनेक अवारस्तविक वस्तुओं के दीखने का 
एक मात्र कारण शुद्ध सत्व है । यही विवतेताद कहा जाता है । जहाँ 
काये कारण से भिन्न सत्व रखता है उसे विवते कहा जाता है। 
प्रो० दास गुप्ता के अनुसार शंक्र ने माया के सिद्धान्त को पूर्णतः 
स्पष्ट नहीं कर पाया है | शंकर के अनुयायियों ने माया सिद्धान्त पर 
स्पष्ट रूप से अपने विचार प्रकट किए हैं ओर माया को समभाया हैं | 
इसका अथे यही है कि माया और झअज्ञान में कोई अन्तर नहीं 
हैं ओर शंकर ने माया तथा अविद्या में भी कोई अन्तर नहीं किया हैं। 
बाद में शायद लौकिक प्रयोग का ध्यान रखते हुए वेदान्तियों ने माया 
ओर अविद्या के अथ में भेद कर दिया | शुद्ध-सत्व-प्रधान माया है, 
ओर मलिन सत्व-प्रधान अविय्ा; माया इश्वर की दपाधि है और 
 अविद्या जीव की । 
अविद्योपाधिकों जीवो न मायोपाधिकों खलु। 
मायाकायगुणच्छुज्ना. बह्यविष्णुमहेश्वरा: ।। 
अथात्‌ , जीव अविद्या की उपाधि वाला हे, माया की उपाधि 
वाला नहीं । माया के गुणों से आच्छन्न ब्रह्मा, विष्णु और महेश हैं | 
. तो अन्त में हम यही कहेंगे कि साधारणतः साया, अज्ञान और 
 अविद्या में कोई अन्तर नहीं है । 
.. मैं अरु मोर वोर ते माया । जेहि वस कोन्हें जीवनिकाया॥ 
. गो गोचर जहूँ लग मन जाई । सो सब माया जानेहु भाई ॥ 
. यन्मायावशवर्ति विश्वमखिलं जज्यादिदेवासुरा- क्‍ 
_ यत्सत्त्वादमषेब भाति सकल॑ रज्जी यथाव्हेश् मं: | 
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यत्पादसतमेकप्ेब हि. भवास्मोधेस्तितीरषावर्ता, 
वन्‍न्देईहूँ तमशेषका रणपरं रामाख्यमीश हरिस्‌ || 

अथोत्‌ यह संपूर्ण जगत ब्रह्मा आदि देवता और अम्तुर सब जिसकी 
माया के वश में हैं, यह सारा जगत जिसकी सत्ता से सत्य सा प्रतीत 
होता हैं जैसा कि रज्जु अ्रभवश सप सा प्रतीत होता है. परन्तु सत्ता 
केवल रज्जु की ही है; संसार को तरने की इच्छा रखने वालों के लिए 
जो नोका रूप है इन सब कारणों से भी परे मे राम नाम जगदोश्वर 
को प्रणाम करता हूँ । 

उपरोक्त पक्तियों ओर श्ज्लोक में, माया क्‍या है, और जगत का 
रूप क्या है, स्पष्ट हो जाता है । माया और जगत दोनों ही 'अनिवे 
चनीय! हैं क्योंकि न तो हम उन्हें 'है? कह सकते हैं और न “नहीं? । 
यह सारा जगत ही माया वशत्र्ती हें। माया भी ब्रह्म पर ही आश्रित है 
ओर जगत माया के कारण ही मिन्न प्रतीत होता है । _ 

. जासु सत्यता तें जड़ माया । भास सत्य इब मोह सहाया |। 
एहि विधि जग हरि आश्रित रहई | जद॒पि असत्य देत दुखु अहई ॥ 
इसी माया और जगत का स्वरूप बताने के लिए तुलसी 'फिर 

कहते हैं-- 
केशव कहि न जाए का कहिए। 
देखत तब रचना विचित्र अति समुम्ति मनहि मन रहिए ।। 
सून्‍्य भित्ति पर चित्र रंग नहिं तनु बिनु लिखा चितेरे । 
घोए घुए न, मर भीति, दुख पाइय यह तनु हेरे || 
 जगत-रूप चित्र सून्‍्य रूपी भित्ति ( दीवार ) पर बिना रंग का 
प्रयोग किए हुए, अशरीरी चित्रकार द्वारा चित्रित कया गया है। 
अब यह चित्र केसा बना, इसका रूप रंग क्या है ? कवि को शंऊररा- 
चाय के स्वर में स्वर मिल्ञा कर कहना पड़ता है केशब कहि न जाए 
का कहिए |? फिर यह अवशण नीय चित्र इतने पक्के रंग से रंगा है कि 
घोए घुए न ।? 
उस पर भी अ्रोन्ति इतनी प्रबल है कि उससे सुक्ति पाना किसी प्रकार 
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भी संभत्र नहीं है । फिर आश्चय की बात यह है कि यह अमूते 
द्वारा चित्रित अमू्त चित्र स्वयं झृत्यु के भय से भयभीत रहा करता है 
ओर इस भय की कल्पना मात्र से यह दुख का अनुभव करता रहता 
है | इस प्रकार यह जात दुखभय है और मिथ्या है। माया और 
अविदया का अन्तर निम्न पंक्तियों से स्पष्ट होता है । द 

एक दुष्ट अतिसय दुखरूपा | जा बस जीव परा भ्व-कूपा । 

एक रचे जग गुन-बस जाके | प्रशुप्ररित नहिं निजबल्न ताके || 

माया आवरण शक्ति है और प्रभु की प्ररणा से संसार की रचना 
करती है। दूसरी दुख देने वाली और जीव को संसार सागर में 
गिराने वाली है जिसे अविद्या कहते हैं । 

ईश़र--बेदान्त दर्शन में इश्वर और सगुशण ब्रह्म समानार्थी शब्द 
हैं | व्यवहार जगत की भाँति ही इंश्वर की सत्ता है। इंश्बर जगत का 
अभिन्ननिर्मित्तोपादान! कारण है | माया इश्वर की सहायता से जगत 
को उत्पन्न करती है । माया के संसरग से ईश्वर अज्ञानी नहीं होता 
बल्कि व्यवहारिक जगत में बह स्वज्ञ तथा स्वेशक्तिमान है क्‍योंकि 
बह माया का स्वामी हे दास नहीं | इश्वर के ऊपर माया की आव- 
रण शक्ति काम नहीं कर पाती है । सर्वज्ञ होने के कारण ईश्वर श्रद्धा 
तथा आदर्श की भावनामय होता है | उसमें ज्ञान, सोंदर्य तथा पवि- 
त्रता रहती है । उसमें सदा सबके कल्याण की भावना रहती है । ईश्वर 
के प्रति भक्ति के हवरा अविद्या का नाश, स्वज्ञान तथा ब्रह्मलीक की 
प्राप्ति होती है | परन्तु यह याद रखना चाहिए कि वेदान्त का ईश्वर 
ब्रह्म की अपेक्ता कम तात्विक है । इश्वर.का सम्बन्ध व्यवहारिक जगत 
से हे और ज्ञानियों के लिए इश्वर अपेक्षित नहीं है | ज्ञानी की दृष्टि 
में तो जगत के समान इंश्वर की भी पारमार्थिक सत्ता नहीं है; ईश्वर 
भी ब्रह्म का विवते है । ध 

नाम रूप दुइ इस उपाधी | अकथ अनादि सुसामुझ्ति साधी ।! 

यहाँ नाम और रूप इंश्बर की उपाधि हैं और यह दोनों मायिक 

हैं । इन दोनों की उत्पत्ति और विनाश होता है। यह ब्रह्म का स्वरूप 
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नहीं है परन्तु सचिद्ानन्दरूप-तह्म का प्रहण ( ज्ञान ) इसके साथ ही 
होता है | जब ब्रह्म ये दोनों उपाधियाँ घारण कर लेता है, तब वह 
सगुण हो जाता है | 
एक अनीह अरूप अनामा। अज्ञ सब्िदानन्द परघामा | 
व्यापक विश्व रूप भगवषना | तैहि धरि देह चरित कृत नाना || 

. सो केचल भगतन हित ज्ञागी। परम कृपालु प्रनत-अनुरागी ॥? 

ब्रह्म निगु ण और निरीह है, उसका ज्ञान साधारण मनुष्यों को 
नहीं हो सकता है | वह न ज्षय है, न ध्येय है, न उपास्य । लेकिन 
जब वह माया से विशिष्ट होरर घगुण होता है, अथात्‌ राम और 
कृष्ण आदि के अवतार धारण करता है तो उसकी उपासना या भजन 
सभी के लिए सुगम हो जाते हैं। सती किस प्रकार मोह में पड़ कर 
कह ३ठती हे-- क्‍ द क्‍ 

ब्रह्म जो व्यापक त्रिरज अज, अकल अनीह अभेद । 

सो कि देह धरि होइ नर, जाहि न जानत वेद ॥ 

विष्णु जो सुरहित नरतनु-धारी। सोई सर्वेग्य जथा त्रिपुरारी ॥ 

खोजत सो कि अग्य इब नारी | ज्ञान धाम श्रीपति असुरारी॥ 

. इस्तीलिए ब्रह्म, राम का रूप धारण करता है कि वह सबकी उपा- 
सना के लिए सुलभ हो जाए। गोस्वामी जी विष्णु, शंकर आदि को 
ब्रह्म के सोपाधिक रूप एवं परस्पर समान मानते थे । शुद्ध ब्रह्म को 
इनसे परे मानते थे । परन्तु राम को वह विष्णु का अवतार नहीं 
मानते, उस निराकार ब्रह्म का'ही अवतार मानते हैं | वे कहते हैं-- 
हरि व्यापक सर्वत्र समाना। प्रेंम तें प्रकट होहि में ज्ञाना॥ 

देश-काल दिसि विदिसिहु माहीं। कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभु नाहीं ॥ 
अग-जग मय सब रहित-बिरागी | प्रेम तें प्रभु प्रकटहिं जिसि आगी॥ 

. इश्बर सर्वत्र समान रूप से व्यापक है। कोई देश, काल तथा 
दिशा ऐसी नहीं है जहाँ इश्वर नहीं है। बह जगत-रूप है और जगत 


से रहित और प्रथक भी है। ईश्वर की उपादान रूपता भी यहाँ स्पष्ट... 


दै। इस पेम से आम्ति की मोँति प्रकण हो जाया है।। खैसे अन्नि सेब 
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पदार्थों में होती है परन्तु दो पत्थर या काठ के टुकड़ों के संघष से 

उत्पन्न होती है बेसे ही परमात्मा अग्नि की भाँति सब जगह व्यापक 
है और वह भक्तों के प्रेम से काय विशेष के लिए स्थान विशेष में 
प्रकट होता है और वही उनके हेतु नाना चरित करता है । 

व्यापक अकल अनीह अज निशुण नाम न रूप | 

भगत-हेतु नाना विधि करत चरित्र अनूप॥ 

जीव--अंतःकरण के साथ शुद्धचित्त का योग ही जीव हैं | अंतः- 

करण अज्ञान तथ्यों के अनादि क्रम का नाम है जिसमें अतीत तथ्यों 
के सम्बन्ध तथा विचारों का संयोग रहता है। जीव में अविद्या की 
प्रधानता रहती है। अविद्या में रजोगुण तथा तमोगुण की प्रधानता 
तथा सतोगुण की न्यूनता | इंश्वर सें वेयक्तिक स्वार्थ नहीं हे, सारा 
ब्रह्माण्ड उसका शरीर ओर समस्त ब्रह्माण्ड का स्वार्थ ही उसका स्वार्थ 
हे । परन्तु जीव का अपना अलग स्वार्थ हें जिसके कारण वह कर्ता, 
भोक्ता, बद्ध तथा साधक बनता है | 


मायावस्य जीव अभिमानी । इंघ बस्य माया गशुनखानी॥ 
' परबस ज्ञीव स्ववबस भगवन्ता । जीव अनेक एक श्रीकन्‍्ता॥ 
फिर द न द 
इेश्वर अंस जीव अविनासी | चेतन अमल सहज सुखरासी | 
. सो माया बस भय गोसाई' । बँघधेड कौर मरकट की नाई ॥ 
इन पं।क्तपों से स्पष्ट हे कि जीव चेतन्य स्वरूप हे। ब्रह्म का अंश 
हे, अनाशबान हें, परन्तु माया अथवा अविद्या के वश में पड़ कर उसे 
बंदर की भाँति नाचना पड़ता है । वह स्ववस नहीं हे । गोस्वामी जी 
फिर कहते हैं । 
सो ते ताहि तोहि नहिं भेदा | वारि बीचि इन गावहि बेदा ॥ 

.._ इससे प्रकट हे कि ब्रह्म और जीव में त/क्त्विक भेर नहीं हे । उनका 
सम्पन्ध जल और लहर के समान है । दूसरे शब्दों में तुलसी (र्त्व- 
सश्तिः के सिद्धान्त का पोषण कर रहे । 

मोक्ष-बेदान्त के आल्ोचकों का कथन हे कि वैदान्त में व्यवहा- 
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रिक तथा नेतिक जीवन के लिए स्थान नहीं हैं । शंकर का ज्ञ/न सार्गे 
मनुष्यों की नेतिक उन्नति को किसी प्रकार का प्रोत्साहन नहीं देता । 
कतंव्या-कतेव्य का विचार नीचे दर्जे के मनुष्यों के लिए हे, शञानियों के 
लिए नहीं | कारण यह हे कि जिसकी दृष्टि जगत को मिथ्या देखती 
है, जो संसार के सारे व्यवहारों को अतात्त्विक मानता है बह विधि 
विशेष का पालन करने को बाध्य नहीं हो सकता। अतः वैदान्त 
दर्शन सामाजिक जीवन का घातक है। परन्तु यह दृष्टिकोण ठीक 
नहीं हे । हाँ, वेदान्त प्रवृत्ति-मागें से निच्वन्ति-मार्ग को श्रेष्ठ समझता 
है, पर नतिक जीवन के परित्याग की शिक्षा नहीं देता । उसका कहना 
है कि बिना नतिक गुणों यम, नियम आदि के धारण किए बिना 
ज्ञान-प्राप्ति सम्भव नहीं है । ज्ञान-प्राप्ति तो दूर की बात हे चरित्र-हीन 
को ब्रह्म की जिज्ञासा करने का भी अधिकार नहीं हे। ब्रह्म-जिज्ञासा 
का अधिकारी वही हे जिसे (१ ) नित्य तथा अनित्य के भेद का ज्ञान 
हो चुका हो (२) इह-लोक तथा परज्ञोक के भोगों से बिराग हो 
चुका हो । (३) जिसमें शम, दम (मन तथा इ द्वियों का निग्नह आदि) 
संपत्तियाँ वर्तमान हों और (४) मोक्ष की उत्कट अभिन्नाषा हो। अत 
हम कह सकते हैं कि ज्ञान कोरी बुद्धि का विषय नहीं है। इसकी प्राप्ति 
के लिए बड़ी साधना की आवश्यकता हे। संसार को सिथ्या एवं 
अतो ौस्त्रिक कहने का अथ्थ झूठ, कपट आडम्बर आदि को आश्रय देना 
नहीं है । यह ठीक है कि ज्ञानी के लिए कतंव्यों या नियमों का बंधन 
नहीं है | परन्तु इसका अर्थ ऐसा ही है जेमे प्रारम्भ में एक विद्यार्थी 
किप्ती कला को सीखने के हेतु नियमों आदि का पूर्ण अध्ययन करता 
है, परन्तु बाद में उसे नियम पालन की परवाह नहीं रहती इसी अथ 
में ज्ञानी के लिए नियमों का बन्धन नहीं है द 
बेदान्त के अनुसार जब सनुष्य को यह ज्ञान प्राप्त हो जाता है 
कि केवल ब्रह्म ही सत्य एवं वास्तविक है तब उसे मोक्षावस्था ब्राप्त हो 
जाती है | मुक्तावस्था वही है जब केवल ब्रह्म का ही ज्ञान होता है, 
जिसमें सत्‌, चित, आनन्द तीनों अपने पूरे तेज से प्रज्बलित होते हैं । 
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ओर शेष सव साया रूप अदृश्य हो जाते है। गीता में जिसे स्थितप्रश 
कहा गया है वही वेदान्त का कतंव्य बन्धनों से मुक्त ज्ञानी है | वेदान्त 
की धारणा है कि प्रारब्ध कर्मों के भोग के ज्ञिण साधक शान-प्राप्ति के 
पश्चात भी जीवित रहता है और इसी दशा में उसे 'जीबन्मुक्त!' कहते 
हैं; क्‍यों कि इस अवस्था में वह नवीन कर्मोन्‍्को संचित नहीं करता है । 

रन्तु जैसे ही बह प्रारब्ध कर्मों को भोग लेता है बसे ही उसे अपने 
शरीर से छुटकारा मिल जाता है, और उसका पुनज॑न्म नहीं होता । 
सारांश यह है कि अनादि जीवनों के कम पूर्ण ज्ञान प्राप्त होने पर 
पूर्णतया नष्ट हो जाते हैं । 

तुलसीदास जी के अनुसार बेसे तो ज्ञान और भक्ति में कोई अन्तर 
नहीं है क्योंकि दोनों ही संसार के दुखों के नाश करने वाले हैं । 
भगतिहिं ग्यानहिं नहिं कछु मेदा । उसमय हरहिं भव संभव खेदा ॥ 
फिर आलंकारिक भाषा में ज्ञान और भक्ति का बड़ी चतुराई से 
अंतर बताया है ओर भक्ति को माया के बन्धन में स्त्री होने के कारण 
न फँसने वाली बताया है | माया भी ख्री है और इसीलिए तुलसीदास 
जी कहते हैं 
नारि न मोहे नारि के रूपा! 
फिर तुलसीदास मोक्ष का स्वरूप तथा साधन बताते हैं । 
जड़ चेतनहि भ्रन्थि परि गई ।जद॒पि स्पा छूग्त कठिनइ॥ 
तब तें जीव अयेउ संसारी | छूटि न ग्रन्थि न होइ सुखारी ॥ 
श्र॒ति पुरान बहु कहेड उपाई। छूट न' अधिक अधिक अरुमाई॥ 
जीव हृदय तम मोह बिसेखी | ग्रन्थि न छुटि किमि परे न देखी ॥ 

-. माया के प्रभाव से जड़ और चेतन इस भाँति मिज्ञ गए के उनमें 
एक दूसरे से बंध कर गाँठ सी पड़ गई । यह गाँठ सबंथा भूठी है 
क्योंकिन तो गाँठ लगाने वाले की ही कोई स्वतंत्र सत्ता हे और न 
गाँठ ही धागे से कोई अलग वस्तु है। यह झूठ तो अवश्य है पर इसका 
छूटना कठिन है| बस, जीव संसार के चक्कर में फँस गया । न जब 
तक गाँठ खुलेगी न तब तक जीव सुखी होगा । इस गाँठ के खोलने के 
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अन्य बहुत से उपाय वेद पुराण में मिलते हैं पर तुलसी शंकर मत के 
अनुसार ही उसका विवेचन करते हैं | 


जब जीव कतेव्य करता है, अकत्तेग्यों को छोड़ देता है और 
जप, तप, ब्रत आदि करता हैँ तथा धीरे घीरे समता की ओर जाता है 
तब उसे ज्ञान होता है ।  « 


जप तप बत्रत जम नियम अपारा [****०००० * ५ ४३0४३ ४०३ 4४ ०३४४३४४४ । 
तोष मरूुत तब छमा जुड़ाबे | ध्वतिसम जावन देइ जमावे।॥? 
फिर ः रा का 
तब सथि काढ़ि लेइ नवनीता। बिमल बिराग सु परम पुनीता ॥। 
जोग अगिनि करि प्रगट तब कम सुमासुभ ज्ञाइ | 
बुद्धि सिराबई ग्यान घृत ममता मत्न जरि जाइ॥ 
तब बिग्यान निरुपिनी बुद्धि विसद छूत पाइ। 
चित्त दिया भरि घर दृढ़ समता दियदि बनाह।॥। 
तीनि अबस्था तीनि ग़ुन तेहि कपास तें काढ़ि ! 
तूल तुरीय सेवारि पुनि बाती करे सुगाढ़ि ॥ 
उपरोक्त सब जीव को बंधन से छुड़ाने के साधन हैं । इन 
साधनों के द्वारा ही जब बेराग्य योग से परिष्कृत कर मसता मल कों 
जज्ञा देता है और तुरीयावस्था को प्राप्त होकर बुद्धि उस विमल 
ब्योति के लिए प्रयत्न करती है तब विशुद्ध ज्ञान का उदय होता है। 
वही प्रकाश है और इसी प्रकाश से मोहरूपी अंधकार का नाश हो 
कर गाँठ खुल जाती हे | ज्ञान का उदय होते ही 
'सोहमस्मि इति बृत्ति अखडा | दीपसिखा सोइ परम प्रचंडा॥ 
आतम-अनुभव सुख सुप्रकाखा | तब भव मूल भेर-अ्रम नासा॥ 
जीव में 'सोंडहमध्मि! की वृत्ति जग जाती ह ओर बह ब्रह्म से 
एकता स्थापित कर लेता हे | उसे केबल्य पद प्राप्त हो जाता हे । 


“सो केवल्य परम-पद लहई” 
यह तो हुआ शंक्रर के सिद्धान्तों, के अनुसार क्रमपूण 
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विश्लेषण । परन्तु अठ तवाद ने भारतीय ज्ीबन पर ऐसा प्रभाव डाल! 
है कि कोई कवि व लेखक शायद ही #उसझ्े प्रभाव से अछूता बचा 
हो | चाहे वह कवि व लेखक अद्ठ तबाइ का पूरी तरह हामी न रहा 
हो, पर अद्व तवाद सम्बन्धी भावना इसके लेखों या कविताओं में 
सबत्र मिल जाती हैं | बेसते तो प्रसाद जी , शैबवाद के सम्नथक हैं पर 
अद्ठ तबाद की भी मलक मिल्नती हे । 
देखिए 
सब की सेत्रा न पराई 
वह अपनी सुख-संसति हे, 
अपना ही अण-अण , कण-कण 
इयता ही तो बिस्मृति हे। 
में की मेरी चेतनता 
सब को ही स्पर्श किए सी; 
सब भिन्न परिस्थि9्यों की 
है माइक घूट पिए सी। 
)< > »८ 
सब भेद-भाव भुज्वा कर 
दुख सुख को दृश्य बनात; 
मानव कह रे! “यह मैं हूं? 
यह विश्व नीड़ बन ज्ञाता। द 
सब की सेवा करना पराई सेवा करना नहीं है क्‍योंकि एक ब्रह्म 
सत्व हे, जीव भी अहंकार और अविया के दूर हो जाने पर त्रह्म ही है 
अतः सब ब्रह्म ही ब्रह्म है, तो फिर पराया कैसा। जैसे ही जीव को यह 
ज्ञान हो जाता हे कि यह मैं हूँ” बेसे ही सारे बन्धन छूट ज ते हैं और 
सारा विश्व विश्व-ब-घुत्व की भावना से परिपूर्ण हो जाता है। इसी 
अनुभूति से वह विश्व में अपनापन स्थापित कर सकेगा | उसी समय 
मानव-सात्र का सुख-दुग्ब उसकी चिन्ता का विषय बन जावेगा। प्रेम 
पथिकः! में उन्होंने विश्वप्रेम की ही आवाज उठाई थी क्योंकि... 
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'आत्म समर्पण करो उसी विश्वात्मा को पुलकित होकर 
प्रकृति सिल्ला दो विश्व ग्रेम में, विश्व स्वय ही इंश्वर हे । 
इसी प्रकार महादेवी जी में भी अह्त का स्वर 
बीन भी हूँ में सुम्हारी रागिनी भी हूँ। 
फिर मु द 
..भधुर राग तू मैं स्वर संगम, चित्र तू में रेखा क्रम! 
इसी प्रकार अन्य कवियों में भी अद्व तबाद की मलक मिलती हे । 


शंकराचार्य के अद्लेनवाद में वर्णित निगु ण॒ ब्रह्म ने तत्कालीन 
विचा रकों के सामने कई महत्वपूर्ण प्रश्न उपस्थित कर दिए । (१) ब्द्य, 
निगु ण है अथवा सगुण | ब्रह्म! को “निगु ण! कहने का अभिप्राय 
ब्रह्म को दोष या गुणहीन” कहना है । दूसरे शब्दों में “ब्रह्म में प्रकृति 
के गुणों का अभाव है? यह कह सकते हैं। इस प्रकार के 'निगुण 
ब्रह्म” को ताडझिकों ने कहा कि गुण-रहितता भी एक भ्रकार का गुण है 

. और अरूपवदेव” की कल्पना करना ब्रह्म की सगुणवा को स्वीकार 
करना है | अद्व त वेदान्त के विवर्तवाद! द्वारा इश्वर, जीव तथा जगत 
की वास्तविक सत्ता को छीनकर शंकराचार्य ने जिस दशन का प्रति- 
पादन किया बह केवल बौद्धिकता पर आधारित था और उसमें जन- 
साधारण के हृदय -पक्ष द्वारा उठाए गए प्रश्नों का उत्तर नहीं था | 
ऐसा बल-रहित दर्शन, जिसमें माया” केवल कुछ नहीं या मिथ्या” का 
समानार्थों होकर, लोगों की बौद्धिक जिज्ञासा को भी पूर्ण रूप से 
न्‍्तुष्ट नहीं कर सका । लोगों ने शंकराचाय के दशन में बौद्ध-दशंन 
की अस्पष्ट सी झलक देखी ओर उन्हें ग्रच्छन्न बौद्ध/ मी कह डाला । 
शंकराचाय के दशेन ने हमारे प्रवल्नतम नेतिक प्रयत्नों तथा गूढ़तम 
भक्ति भावनाओं को मदारी के खेल की भाँति भ्ूठा करार दे दिया । 
जीवन एक बाजीगर के खेल्ल की भाँति ब्रह्म के मनोविनोद की 
सामग्री-मात्र रहा । ब्रह्म केवल सत्य है और इसको छोड़कर शेष मान- 
सिक चेतनाएँ, भावनाएँ, नेतिक-जीवन तथा भक्ति आदि भिथ्या हैं । 
इन सबको खोकर ब्रह्म मि्ञा भी तो निगु ण, निर्मम एवं हृरय-हीन । 
ऐसा ब्रह्म मानवता के कल्याण करने तथा भक्त का आराध्य-देव होने 
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के अयोग्य रहा | शंकर का पूर्ण ब्रह्म हमारी भक्ति-भावना का विषय 
नहीं हो सकता जो शुष्क्र (!ड्वाष्ठाव ) स्थिर तथा ग्रेरणा-रहित. है । 
उनका पूण जत्रद्य, ताज की भाँति ही है जो जड़ होने के कारण अपने 
प्रशंसकों द्वारा की गई प्रशंसा,से अनभिन्न रहता है। “कर को भक्तों 
के दुःखो जीवन में सामीप्य अनुभव कराने वाली भावना से कोई 
सरोकार नहीं है, क्योंकि उनकी तो घोषणा है कि अपने को बचाना 
आज्ञेय सागर में डुबो देना है। इसके विपरीत रामानुज्ञ संसार तथा 
इश्वर के सम्बन्ध की ओर ही अपना ध्यान केन्द्रित करते हैं तथा कहते 
हैं कि वाघ्तव में इश्वर ही वास्तविक तथः स्वतन्त्र है और संसारी जीव 
भी वास्तविक हैं यद्यपि उनकी वास्तविकता ईश्वर पर पूर्णतः निर्भर 
करती है। यद्यपि प्रकृति और जीव स्वयं अपनी एक वौध्तविक सत्ता 
रखते हैं तो भी उनमें से कोई भी तत्वतः अह्म के समान नहीं है | तय... 
सब अपूर्णताओं से सदेव मुक्त हे तथा प्रकृति अचेतन है और जीव _ 
अज्ञानी और दुःखी है। फिर भी वे (तीनों ) एक इकाई बनाते हैं 
क्योंकि प्रकृति तथा जीव केवल ब्रह्म के शरीर के रूप में ही सत्ता रखते 
हैं। दूसरे शब्दों में उनकी सत्ता है और जो कुछ बे हैं वे इसलिए हैं 
कि ब्रह्म ही उनका आधार और नियामक है। ब्रह्म के विना उनकी. 
सत्ता नहीं है। जीव तथा जड़ प्रकृति तत्वतः उससे भिन्न हैं यद्यपि 
उसके बिना उनकी सत्ता नहीं है और न उसकी सेवा के अतिरिक्त 
कोई उदेश्य ही । अतः रामानुज्ञ अद्वोत में विश्वास तो करते हैं परन्तु 
विशेषण के साथ । यह अनेकता को मानते हैं क्‍योंकि परम तत्तर प्रक्रृति 
ओर जीव के रूप में अनेक रूप रखता है | इसीलिए इनका दर्शन 
“विशिष्टाह त” दर्शन कहलाता है । हे 

.. ईसर-रामाजुनज्ाचार्य ने ईश्वर का स्वरूप सत्‌ , चित्‌ तथा आनन्द 
युक्त माना है । वे ही सूच्रम चित्‌ हैं तथा जगत का कारण हैं | रामानुज.. 
का इश्वर संकल्प विशिष्ट है ज्ञो विश्व का निमित्त कारण है । वेदान्त 
के वाक्यों से ब्रह्म का जगत्कारण होना सिद्ध है । ह 

.. रामाजुज का ईश्वर शंकर के बह्म की भाँति निर्गुण तथा निर्विशेष _ 

हर पर आल 
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नहीं है वरन्‌ वह अनेक गुणों से युक्त हे--वह ज्ञान, शक्ति और करुणा 
का भंडार है । ब्रह्म-ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं हैं वरन्‌ अनुभूतिजन्य 
(707747%0०) है । वह सर्वेज्ञ है और उसे सत्‌ की अनुभूति है । अहम 
के चरम व्यक्तित्व में योजना-शक्ति तथा"काय-सिद्धि निहित रहती हे । 
इंश्वर पूर्ण व्यक्तिव हे और दोष-रहित है, क्‍योंकि ,उसमें समस्त 
अनुभव विद्यमान रहते हैं और वह किसी भी वाद्य वस्तु पर आश्रित 
नहों रहता । वह जीवों का अंतयोमी तथा कमे का रवामी हे। 
सारा दुःख अवोव पापों का परिणाम है। उनका जन्म संसारी 
के जीवन से होता हे, पर इश्वर इसके लिए उत्तरदायी नहीं 
है। जीव ओर प्रकृति इश्वर से उसी प्रकार सम्बन्धित है जिस प्रकार 
शरीर का सम्बन्ध आत्मा से अथवा पूर्ण का सम्बन्ध अंश से । शरीर 
ओर आत्मा का सम्बन्ध इंश्वर पर संसार की निर्भरता सिद्ध करता 
है जैसे शरीर आत्मा के चले जाने के बाद नष्ट हो ज्ञाता है अर्थात्‌ जीव 
की इच्छा शक्ति पर शरीर की क्रियाएँ होती हैं उसी प्रकार से संसार 
का इश्वर से सम्बन्ध है । उसकी सत्ता उस पर निर्भर करती है और 
उप्चकी इच्छा-शक्ति उस्ती के आधीन है | इश्वर के लिए जीव उसका 
अंत: शरीर है और संसार उसका बाह्य शरीर है । 
.._ रामानुन्नाचार्य के अनुसार इश्वर सीढ़ी का उच्चतम डंडा-मात्र 
नहीं है । ब्रह्म कारण रहित है और बाकी सब सकारण हैं । यद्यपि वह 
अपूर्ण संघार का नियामक है परन्तु वह अपूर्णंताञों व दोषों से दूर 
है । रामानुन्न ने विष्ण को परम तत्व स्वाना है। उन्होंने शिव को ही 
विष्णु माना है| इश्वर केवल एक ही है और ब्रह्म के अतिरिक्त कोई 
अन्य इंश्वर नहीं है । जब हम कहते हैं कि हम ब्रह्म को समझ नहीं 
सचते तो रामानुज् के अनुसार ब्रह्म का गौरव इतना बिस्तृत है कि , 
हमारा सीमित (7706) मस्तिष्क उसको पूण रूप से समझ नहीं 
सकता । रामानुज कहते हैं जब समाधिस्थ भक्त को ब्रह्म का अनुभव 
होता है जिसमें पूरा नन्‍द की प्राप्ति होती हे तव उसके अतिरिक्त उसे 
किसी अन्य वस्तु का ज्ञान नहीं होता। रामानुज 'ततत्वमसि' का अथे 
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शंकर द्वारा किए गए अथ से बिल्कुल भिन्न करते हैं। बे शंकर का 
ब्रह्म और जीव की एकता तथा अभिन्नता वाला अथ स्वीकार नहीं 
करने । उनका कहना है कि इससे यह ज्ञात होता हे कि ब्रह्म और 
जीव का सम्बन्ध विशेष्य तर्थ! विशेषण का है । यदि दोनों में अंतर 
नहीं होता त्तो हम नहीं ब्कह् सकते थे कि एक दूसरा हैं । इसलिए 
रामाजुज्ञ इस स्थल्न पर शंकर से मतभेद रखते हैं । " 
उपासकों के अनुरोध से भगवान (ईश्वर) पाँच मूर्तियों में रहते हैं । 
(१) अचा (२) विभव (३) व्यूह (४) सूक्म और (५) अंतर्यामी | यह 
क्रमशः इश्वर के ऊँचे रूप हैं । उपासकों की बुद्धि और शुद्धता के अनु- 
सार ही इंश्वर की विशिष्ट मूर्तियाँ पूज॑नीय हैं, देव मूर्तियाँ ही भगवान 
की अवतार हैं । मत्स्यावतार आदि विभव । वासुदेव, प्रद्यम्न 
ओर अलुरुद्ध व्यूह हैं, सूक्ष्म का मतत्तब 'पर-न्रह्म' से है और 
अंतयांमी प्रत्येक शरौर में वर्तमान है। सूच्तम” या 'पर-ब्रह्म” से अर्थ 
 बेकुण्ठवासी बह्म से समझा जाता है | शेष नाग उनकी शय्या हे और 
लक्ष्मी उनकी पत्नी है । लक्ष्मी जगत की माता है । वे ईश्वर की सजने 
शक्ति का साज्षात-रूप है । वे दंड देना नहीं जानती और पापियों के 
प्रति करुणामयी हैं | अतः ईश्वर के उक्त रूप को देख कर हम को यह 
ज्ञात हो ज्ञाता हे कि यह रामानुज का ईश्वर है और वह जटिलताओं 
से परे हे | दुःख और कुचली हुई मानवता को रामाजुज्ञ का इंश्वर ही 
घेये बंधा सकता है। बह फसे हुओं को उबार सकता. है और रोतों 
हुओं को हंसा सकता है। « क्‍ क्‍ 
तुलसी दास जी अपने राम को पाँचों रूपों में चित्रित किया है । 
अवतार त्रह्म का वह रूप हे जिस रूप में भक्त भगवान के दर्शन _ 
किया चाहता है | ब्रह्म उसे उसी रूप में दर्शन देता है! राम-जन्म 
के समय कोशल्या इसी रूप की प्रार्थना करती है-- ; 
माता पुनि बोली सो मति डोली तजहु तात यहि रूपा। 
कीजिअ सिसुलीला अतिप्रिय सीला यह सुख परम अनूपा॥ 
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5 मुनि बचन सुजाना रोहन ठाना होइ बालक सुर भूपा । 
यह चरित जे गावहिं हरिपद्‌ पावहि ते न परहि भव कूपा ॥ 
विभव अवतार में नर छीज्ञा के निमित्त अवतार होता हे जिसमें 
मुख्य बात यह हे कि 
. “यदा यदा हि धम स्‍्य ग्लानिमभंवबति सारत” 
अर्थात्‌ जब जब धर्म की हानि होती हे और अधम की वृद्धि 
होती हे तब तब विष्णु अवतार लेते है । उस रूप सें वे सत्‌ के रक्षक 
ओर असदू के विनाशक के रूप में आते हैं। तुलसीदास ने कह्दा है-- 
.. अंपन्हर सहित मनुत् अबतारा । लेइहों दिनकर बंस उदारा ॥ . 
हरिहों सकल भूमि गरुआई । निरभय होहु देव-समुदाई ॥ 
आगे-- 
निज्ञ इच्छा प्रभु अबतर, सुर महि गो ट्विज ल्ागि । 
सगुन उपासक संग तँह, रहे मोच्छ सुख त्यागि 
व्यूह रूप, विश्व की सृष्टि और जगत के लय के लिए है। इसमें 8 
शुणों में से केवल दो ही गुण प्रकट होते हैं-- 
जाके बल बिरंचि हरि इसा । पाक्षत सृजत हरत दससीसा ॥ 
जाबल सीस घरत सहसानन । अंड कोस समेत गिरि पावन ॥ 
सूक््म अथवा पर-रूप वासुदेव-स्वरूप है यह आनन्दमय 
ओर अनन्त है | मुक्त और नित्य जीव इसी सें लीन रहते हैं। यह्‌ 
घट गुणों से युक्त है । इसीलिए तुलसी ने राम को यही रूप दिया है 
ओर उनके हर कार्य पर देवता पुष्प-वर्षों करते हैं । 
व्यापक ब्रह्म निरंजन, निगु न विगत बिनोद । 
.. सो अज प्रेम-मगति-बस कोसल्या के गोद ॥ 
फिर-- 
गगन विमल संकुल सुर जूथा | गावहि गुन गंधवे बरूथा ! 
 बरसहिं सुमन सुअंजलि साजी । गहगहि गगन दुदुभी बाजी । 
अन्तर्या नी रूप में ब्रह्म सारे जगत की गति जानता हे। जीवों के 
अन्तःकरण में प्रवेश करके उनक। नियमन भी करता है । 
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तब रघुपति जानत सब कारन । उठे हरषि सुर-काज सेंबारन ॥। 
तुलसी के अतिरिक्त विशिष्टाइत के सिद्धान्त की पुष्टि करने वाले 
अन्य कवि भी हैं जैसे गोरखनाथ कह उठते हैं-- 


बाहरि न भीतरि नेड़ा नदूरि। 
घपोजत रहे ब्रह्म अरूु सूरत 
सेत फटक मनि होीर बीघा | * 
इहि परमारथ श्री गोरख सीधा ॥ बी, 
सम्पू जगत ब्रह्म का शरीर है और-इसलिए इस जगत में ब्रह्म 
व्याप रहा है। सृष्टि में जो अनेक भेद दिखाई देते हैं उन सबका 
कारण ब्रह्म ही हे । 
एक में अनन्त, अनन्त में एके, एके अनन्त उपाया । 
अंतरि एक सो परचा हुवा, तब अनंत एक मैं समाया ॥ 


इन सबसे प्रकट है कि ब्रह्म और जीव का सम्बन्ध व्यापक और 
व्याप्य का है | 


.._ जीव--जीव आकार में अणु के समान है। इसकी सत्यता श्रति 
के आधार पर ही प्रमाणित की जा सकती है | उपनिषदों में जीव को- 
अंगुष्ठ मात्र: पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति || कठ ॥ 
तथा-- 
बालाग्र शत भागस्य शतधा कल्पितस्प च 


भागो जीव: स विज्ञेयः स चानन्त्या कल्पते || श्वेताश्वेतर ॥ 
.... कहा गया है। रामानुज उपनिषद्‌ में वर्शित व्याख्या को स्वीकार 
. करते हुए जीव के सम्बन्ध--शंकर से भिन्न विचार प्रस्तुत करते हैं-॥ 
वे इस बात को स्वीकार नहीं करते कि जीव शुद्ध रूप में पूर्ण ब्रह्म है 
माया के योग से वह जीव कहलाता है और उसका स्वयं कोई 
अस्तित्व नहीं है ।. रामानुज कहते हैं कि जीव की वास्तविऋ सत्ता है-- 
बह नित्य है, चेतन हे, परिवर्तन-रहित है तथा दर्शनीय- नहीं है 
( 2?०/०००४०७ ) । यह शरीर से, इन्द्रियों से और बुद्धि से भिन्न है । 
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यह ज्ञाता, कर्ता तथा मोक्ता है। अर रूप होते हुए भी यह सारे 
'शरीर में सुख तथा दुःख अनुभव कर सकता है क्‍योंकि इसमें ज्ञान 
का गुण है जो घटता एवं बढ़ता रहता है। यह उसी श्रकार है जिस 
प्रकार दीपक की लौ छोटी होतो हुईं भी अनेकों वस्तुओं को 
प्रकाशित करती रहती है। जीव जन्म-मरण "के मंमट में परिवर्तित नहीं 
होता | इस संघार में इसका आवागमन होता है परन्तु इसकी एकता 
( [0०7909 ) सुरक्षित रहती है। पअल्य होने पर जीव के विभिन्न 
आकार नष्ट हो जाते हैं, यद्यपि जीव अपने में अविनाशी है । वह 
/सूतन सृष्टि होने पर फिर इस संसार में आता हैं । जीव का सबसे 
बड़ा गुण उसकी अहं-बुद्धि है । यह जीव की सबसे बड़ी विशेषता है 
क्योंकि इसके बिना मोक्ष प्राप्ति का प्रयत्न करना व्यर्थ है । जीव का 
इश्वर से तादात्म्य नहीं हे | यह अह्य का अंश है, परन्तु अंश का अथे 
भी किसी एक में से काटकर किए हुए में से नहीं है | रामानुज का 
कहना है कि जीव ब्रह्म के विशेषण के रूप में है । जीव में कार्य करने 
की स्वतन्त्रता है यद्यपि केवल जीव के प्रयत्नों से ही काय नहीं हो 
' सकता है और ईश्वर के सहयोंग की आवश्यकता पड़ती है | रामानुज 
ईश्वर और जीव के सम्बन्ध को शेषशेषी भाव कहते हैं । क्‍ 
जीब तीन प्रकार के होते हैं--(१) जो बेकुण्ठ में निवास करते हैं 
आर कर्म तथा प्रकृति से स्व॒तन्त्र होते हैं तथा आनन्द का भोग करते 
हैं, बे नित्य हैं। (२) जो अपनी बुद्धि, गुण तथा भक्ति से मोक्ष प्राप्त 
करते हैं, वे मुक्त हैं। तथा (३) वे जो अज्ञान तथा स्वार्थ के कारण 
संसार में चक्कर लगाते रहते हैं, वे बद्ध हैं। जीव ऊँचे से ऊँचे स्थान , 
“को भी प्राप्त कर सकता है और नीचे से नीचे गिर भी सकता है, यहाँ 
. तक कि मनुष्यत्व से पशुत्व तक भी पहुँच सकता है। संसार में भ्रमण 
करने वाले जीव चार श्रकार के होते हैं--देवता, मानव, पशु एवं 
' सथावर । से तो सब जीव एक ही प्रकार के होते हैं, अन्तर तो उन 
” शरीरों के कारण है. जिनसे उनका लगाव होता है। जाति-अन्तर भी 


कं. 
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विभिन्न शरीरों के जीव के लगाव के कारण ही है--स्वयं में जीव न 
मानव है, न देव, न ब्राह्मण, न शुद्र | जब तक जीब को मुक्ति नहीं . 
मिलती, तब. तक वह कर्े-फल भोगने के लिए जन्म धारण करता 
रहता है 
वह मूल शक्तिउठ खड़ी हुई 
अपने आलस का त्याग किए, 
परमारु बाल सब दौड़ पड़े 
जिसका सुन्दर अनुराग लिए। 


मूलशक्ति ब्रह्म ही इस जगत की रचयिता है | उसके चारों ओर ही 
यह सब तत्व बिखरे पड़े हैं जो उसी की कृतियों में उपकी इच्छानुसार 
ही योग दिया करते हैं । इसी भावना को व्यक्त करते हुए श्री सूर्य कान्त 
त्रिपाठी “निराला? कहते हैं-- 


तुम विमल हृदय उच्छु वास 
ओर में कानत कामिनी कविता ।? 


.... ज़िस प्रकार कवि के उद्गार ही कविता है वसे ही वह परम अहम 
जीव से भिन्न होते हुए भी जीब में व्याप्त है । 
मोक्ष तथा ने तिक जीवन :--- 

संसार में जीव शरीर के साथ उसी प्रकार रहते हैं जिस प्रकार 
कि द्वीप-निवासी समुद्र की ओर से बेखबर होकर रहते हैं। जीव अपने 
पुरातन कर्मों के कारण भौतिक शरीर में बद्ध रहता है और इसका 
अन्त: प्रकाश बाह्य प्रकाश द्वारा अवरुद्ध रहता है। यह प्रकृति को 
अपना सच्चा रूप सममता है| मानव के क्षशिक आनन्द को सत्य 
सममता है तथा ईश्वर से दूर हो जाता है | आत्मा का पतन 
अविद्या तथा कम के कारण होता है--पाप से उन्नति ही अवरुद्ध नहीं 
होती परन्तु वह इश्वर के प्रति अपराध भी है। अविद्या को विद्या सें 
दूर करना होता है अर्थात्‌ इस बात का अनुभव करना होता है कि 
इंश्वर ही सब जीवों में सर्वोपरि है | रामानुज जीवों को अपनी इच्छा- 
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शक्ति के अनुसार कार्य करने की स्वतन्त्रता प्रदान करते हैं | जहाँ तक 
उत्तरदायित्व का सम्बन्ध हे प्रत्येक व्यक्ति इश्वर के लिए, दूसरा” भिन्न 
व्यक्ति हे। जबकि जीव अपनी निर्भरता इंश्वर पर स्वीकार नहीं 
करता तो इश्वर कम के द्वारा इस तथ्य के समभाने में उसकी सहायता 
करता है और इसी से अपने पाप-युक्त कर्मों की याद करते हुए जीव द्र्ड 
भागी होता है। रामानुज कहते हैं कि मोक्ष सम्भव है पर ज्ञान तथा 
कर्म से नहीं, परन्तु भक्ति और प्रसाद से | भक्ति प्राप्त होती है, इस सत्य 
पर ध्यान केन्द्रित करने से कि इंश्वर हमारी अन्तरात्मा है और हम 
केवल उसके भ्रकार हैं, । परन्तु जब तक दुष्कर्मों का नाश नहीं होता, 
यह सम्भव नहीं है । ज्ञान और कम दोनों भक्ति के साधन हैं | अत 
भक्ति, शान्ति और मनन से इश्वर का पूरणो ज्ञान प्राप्त करने का नाम 
है। भक्ति के लिए कुछ बातों की बड़ी आवश्यकता हैं; जेसे--विवेक 
विमोक, अभ्यास, क्रिया, कल्याण, सत्य, आजंबम्‌ , दया, अहिंसा 
दान तथा अनावसाद । भक्ति केबल भावुकता नहीं है । इसमें इच्छा- 
शक्ति ओर थी की शिक्षा ( 77७४7772 ) सम्मिलित है | यह इश्वर- 
ज्ञान हे और उसकी इच्छा के अनुरूप चलना है । सम्पूर्ण मस्तिष्क और 
हृदय से इश्वर को प्रेम करने का नाम ही भक्ति है। भक्ति दो प्रकार 
की होती है-वेधी और मुख्य | पहली भक्ति से तात्पय है जिसमें 
प्राथना, पूजा आदि की आवश्यकता है। हमें परम तत्व की आराधना 
करनी चाहिए। 
प्रपत्ति इश्वर में पूण शरणागति का नाम हे और विद्वान या 
मूर्ख सब इसके समान रूप से अधिकारी हैं; परन्तु भक्ति-पद केवल 
(ट्विज्ञातियों' के लिए ही हैं। भक्ति तथा शरणागति वाले धर्म के लिए 
मध्यस्थ की आवश्यकता नहीं, क्‍योंकि प्रेम की भेंट में शा््रों की रोक 
नहीं ओर इंश्बर के प्रसाद में किसी बाह्य एजेन्ट की आवश्यकता नहीं । 
जो गम्भीर भक्ति में तल्लीन है, वह नियमादि तथा शाख्ादि बन्धनों को 
हीं जानता । इस श्रकार रामानुज पूज्ञा में समानता तथा बराबरी का 
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5 करते हैं और घोषणा करते हैं कि भक्ति सब जाति बन्धनों से 
प्‌ | ' » 
भक्ति तथा मोक्ष का घनिष्ट सम्बन्ध हैं। भक्ति की प्रत्येक सीढ़ीं 
पर हम पूर्णतः की ओर जाते हैं, परन्तु रामानुज के अनुसार मोक्ष 
परम तत्व में विल्लीन हो जाना नहीं हे । वस्तुतः सीमित चार दीवा- 
रियों से छुटकारा पाना ही मोक्ष है । आत्मा का परमात्मा में विलीन 
हो जाना आत्मा के अस्तित्व का न|श होना है । एक तत्व दुसरे तत्व 
में विलीन नहीं हो सकता | मनुष्य कितनी भी उलन्नति क्‍यों न करले 
हमेशा सर्व शक्तिमान सत्ता विद्यमान रहेगी और उसके प्रति आदर, 
पूजा तथा प्रशंसा का भाव रहेगा। रामानुज धार्मिक अनुभव को 
सर्वोपरि मानते हैं ओर कहते हैं कि इसमें दूसरे! की भावना भी 
निहित है, अतः मुक्त जीव इंश्वर से तादात्म्य प्राप्त नहीं करता परन्तु 
उस जैसा हो जाता है । इसमें जीव को सर्वज्ञता और इश्वर अनुभूति 
श्राप्त हो जाती हे । इसे अन्य किसी वस्तु की इच्छा भी नहीं होती, 
इसलिए वह आवागमन से मुक्त हो जाता हे | तादात्म्य मुक्ति में तो 
अहमन्यता है, व्यक्तिगत स्वतन्त्रता नहीं है । रामानुज ज्ीवन-मुक्ति को 
नहीं मानते । कर्मों का और भौतिक शरीर का नाश होने पर जीव 
को इंश्वर का सामीप्य प्राप्त होता है | मुक्तावस्था में जीव (चित! और 
आनन्दः का अनावरुद्ध भोग करता है। मुक्तावस्था में सब जीव 
समान होते हैं| इसमें देव, मानव, पशु तथा बनस्पतियों का अन्तर नहीं 
होता । संसार में यह अन्तर भौतिक शरीर के अन्तर के कारण होता 
है। जैसे ही उन भौतिक शरीरों का नाश हो जाता है, जीव, बद्य 
जैसा ही हो जाता है और अपने वास्तविक रूप में हो जाता है। 
मुक्तावस्था में जीब इश्वर की पूर्ण अवस्था को प्राप्त कर लेता है। उसमें 
केवल दो ही कमियाँ रह जाती हैं | एक तो जीव अणु है और ईश्वर 
(सर्वान्तर्यामी? है और दूसरे संसार के सूजन पर उसका कोई अधिकार 


नहीं है |. 
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विशिष्टाह्न त में मुक्त जीव दो प्रकार के होते हैं। एक तो वे जो 
संसार में भी इश-सेवा में संज्ग्न रहते थे और परल्ञोक में भी । दूसरे 
केवल ज्ञानी हैं जो दूसरों से अलग रहते हैं और निरन्तर मनन से 
इस अबस्था को पहुँचते हें । 
विशिष्टाह्न त मत में ज्ञान से अधिक महँत्व भक्ति को ही दिया गया 
है। भक्ति ही से दलित से दलित और ऊँच से ऊँच तर सकते हैं | रामा- 
नुज शंक्राचाय की भाँति जीवन्मुक्ति और एकाकार होने वाली 
भावना से सहमत नहीं । उन्हें तो ब्रह्म के समान होने वाली भावना 
से प्रेम हे-- & 
ज्ञान पन्‍थ कृपान के धारा | परत, खगेस ! होइ नहिं बारा। 
तुलसी ने ज्ञानपन्थ की कठिनाइयों को पूर्णरूपेण बताया है । 
ज्ञानपन्थ पर जो निरन्तर चला जाता है उसी को 'सोडहमस्मि! का 
अलुभत्र प्राप्त होगा। इसीलिए तुलसी ने जिस भावना. पर संसारी 
जीवों को निर्भर रहने का आदेश दिया है और फलस्वरूप तरने को 
कहा है वह भावना-- 
है सेवक सेव्य भाव बिनु, भव न तरिअर उरगारि | 
भजहु राम पद पंकज, अप सिद्धान्त बिचारि ॥ 
अर्थात्‌ सेवक-स्वामिभाव के बिना इस संसार से कोई पार नहीं 
हो सकता | यही भक्ति 'चिन्तामशि” के समान है ओर इसीलिए 
जिसमें भक्ति होती है, वबह-- 
मोरे मन प्रभु अस बिस्वासा । राम तें अधिक राम कर दासा। 
प्रभु से भी बढ़ कर हो जाता है । 
गोस्वामी जी इसीलिए बाद-विवाद छोड़कर भक्ति-रस में सरोबर 
होने का आदेश करते हैं । क्‍ 
बाद-विवाद-रवाद तजि भजि हरि सरसख चरित चित ल्ावहि । 
इसी राम-भक्ति से बिना इच्छा और प्रयत्न क# मोक्ष प्राप्त 
द्वोती हे 
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राम भजत सोइ मुक्ति गुसाई' | अनइच्छुत आबइ बरि आई ॥ 
जेसे ही जीव को इस बात का बोध हो जाता है-- 
जो कछु बात बनाइ कहाँ, तुलसी तुम में, तुमहूँ उर माहीं । 

. जानकी-जीवन ज्ञानत हो हम हें तुम्हरे, तुम में सक नाहीं ॥ 

. बसे ही ज्ञीब बन्धनों से «मुक्त हो जाता है । 
तुलसी बार-बार शरणागत की रक्षा राम के द्वारा करवाते हैं । जो 

भूले -भटके भी राम का नाम ले लेते हैं वे संसार से तर जाते हैं-- 

नाम अजामिल से खल्न कोटि, अपार नदी भव बूड़त काढ़े । 


ऐसे ही गशणिका आदि के तारने की बात बार-बार आती है। बेसे 
ही रास अपने परम भक्त विभीषण को रावण से बचाने की चिन्ता 
करते हैं-- 
गिरि कानन जैहेँ शाखासग, हों पुनि अनुज-संघाती । 
हे हे कहा बिभीषन की गति, रही सोच भरि छाती ॥ 
पुनश्च-- 
सरनागत कह जे तजहिं, निज अनहित अनुमानि । 
ते नर पाँवर पाप-मय, तिनहिं बिज्ञोकत हानि॥ 
तो, जो शरणागत की रक्षा न करें वे सनष्य पापियों में सर्वश्रेष्ठ 
हैं। राम को भी लक्ष्मण के बेहोश हो जाने पर उनका साथ देने के 
प्रयत्न में अपनी और अपने मित्र बानरों की चिन्ता नहीं होती । हें 
अपने शरणागत विभीषण की ही चिन्ता होती है तो ऐसे हैं राम । फिर 
जो संघार का गोरल धन्धा छोड़कर मन, वचन और कर्म से उनकी 
भक्ति करते हैं, वे भगवान के प्रेम पात्र बनते हैं । 


अंतजोमिहु ते बड़ बाहिर जामि हैं राम, जो नाम लिए तें । 

पंज परे प्रहत्ादहु को प्रगटे प्रभु पाहन तें, न हिए तें॥ 
पुनश्च 

अधम ते अधम अधघम अति नारी, तिन महँ में अति मन्द गँवारी | 

कह रघुपति सुनु भामिनि बाता | मानो एक भक्ति कर नाता ॥ _ 
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भक्ति में जाँति-पाँति, छोटे-बड़े का भेद नहीं रहता । इसीलिए भग 
वान्‌ स्वयं अपने मुँह से शबरी से कहते हैं--में तो केवल भक्ति का ही 
जाता मानता हूँ और कोई नहीं? इसलिए, जीव जब प्रेमपूवक भक्ति 
का आश्रय लेता है तब वह ब्रह्म जेसा ही हो जाता है । 


. सोइ ज्ञानहि जेहि देह जनाई । जानत तुम्हहिं तुम्दर्हि होइ जाई ॥ 





तुलसी ( अद्वौतवादी ? अथवा विशिष्टाइ ती १ ) 
हमने तुलसी के विचारों का उल्लेख अद् तवाद तथा विशिषश्टाद्देत 
बाद दोनों में ही किया है । इससे पाठकों को श्रम होने की आशंशुा 
है । इसके निराकरण के लिए यह आवश्यक है कि तुलसी को वास्तविक 
स्थिति कया है इस सम्बन्ध में अन्य आलोचकों का मत देते हुए हम 
पाठकों को इन अ्रप्तात्मक मतभेदों में न पड़ने दें । 
तुलसी बास्तब में कया थे, किस दशैन का उन्होंने समर्थन किया, 
यह तभी समझा जा सकता है. जब हम उनके दृष्टि कोण को समझ 
लें | तुलली की दृष्टि समनन्‍्वयवादो थी और उन्होंने उस समय के 
फैले हुए हर विरोध में समन्वय का प्रयत्न किया | यह बात शेष, 
शाक्त ओर वेष्ण॒व सम्प्रदायों के मतभेदों को दूर करने के प्रयत्न से 
स्पष्ट हो जाती है । जैसे वह कहते हैं-- की 
शिवद्रोही ममदास कहावे | सो नर सपनेहुँ मोहि न भावे।॥ 
इस प्रकार उन्होंने हर जगह ही अपने समन्वयवादी दृष्टिकोण 
को रखा है । जहाँ तक उनके दाशनिक छिद्धान्तों का प्रश्न है वे पं० 
गिरघर शर्मा चतुर्वेदी के अनुसार शांकर मत के अनुयायी अथात्‌ 
अद्वे तबादी थे । वे कहते हैं, दावे के साथ कहा जा सकता है कि _ 
शरकर अद्वोत के विरुद्ध पड़ने बाले साम्प्रदायिक विचार रामायण में है 
ही नहीं । बहुत सी बातें सबझे मत में एक जैसी होती हैं, जो कि शास्त्र 
में स्वतंत्र सिद्धान्त कहलाती हैं, वे किसी के विरुद्ध नहीं पड़तीं । 
ऐसी बातें रामायण में अवश्य मिलेंगी जिनकी उत्पत्ति विशिष्टा- 
्ोत आदि वैष्णव साम्प्रदायिक मतों में भी हो सकती है ओर शॉकर 
अद्वेत सिद्धान्त में भी हो सकती हैं | किन्तु, शॉकर अढ्ढ त के प्रतिकूज्ञ 
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केबल साम्प्रदायिक बाद में ही उत्पन्न होने वाले सिद्धान्त गोस्वामी जी 
की रामायण में कहीं उपलब्ध नहीं होते |? 

इसका खंडन रायकृष्ण दास जी ने किया, परन्तु 'तुलसी-दर्शन” 
के लेखक डा० बलदेवप्रसाद मिश्र ने भी तुलसी को घिद्धान्ततः अद्ठ त- 
वादी ही माना है । वेसे वे आचार्य रत्मचन्द्र शुक्ल जी के मत से 
झधिक सहमत हैं| आचाय जी कहते हैं (परमार दृष्टि से--शुद्ध ज्ञान 
की दृष्टि से--तो अद्वोत मत गोस्वामी जी को मान्य है, पर भक्ति के 
दयवहारिक सिद्धान्त के अनुसार भेद करके चलना वे अच्छा समभते 
हैं |” वे यह भी कहते हैं कि “साम्प्रदायिक दृष्टि से तो वे रामानुजा- 
खाये के अनुयायी थे ही जिनका निरुपित घिद्धान्त भक्तों की उपा- 
सना के बहुत अनुकूल दिखाई पड़ा |? डा० राम कुमार वर्मा इसी मत 
का समथन करते हुए तुलसी को विशिष्टा-ह त-बादी मानते हैं । 

. उपरोक्त मान्यताओं को देते हुए हमारी राय तो यही है कि तुलसी 
दशन के क्षेत्र में भी समन्वयवादी थे । सिद्धान्ततः वे अद्वतबादी हैं । 
पर जेसे अद्ठ तवाद में कुछ कमियों की पूर्ति विशिष्टाह्नतबाद करता 
है बले ही तुलसी को भक्ति के लिए विशिष्टाह्नतबाद का सहारा 
लेना पड़ा । अतः उनका दाशनिक सिद्धान्त विशिष्टाह्तोन्मुख 
अद्े तवाद है । 
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आाचाय निम्बको चाय ने हं ताईइत मत चलाया। आपने रामा- 
लुजाचार्य के विशिष्ट इश्वर की आलोचना की है और यह कहा है कि 
चित्‌ तथा अचित्‌ इंश्वर के विशेषण नहीं हैं। इनके इस दृष्टिकोण 
“का आधार यह है कि विशेषण का अर्थ विशिष्ट पदार्थ को अन्य 
पदार्थों से भिन्न करना है और रामानुज्ञ के दर्शन में यह बात स्पष्ट 
नहीं हे कि चित्‌ तथा अचित्‌ विशेषण इश्वर को किस से भिन्न करते 
है। वेसे तो निम्बाकाचार्य रामानुज़ की आँति भेद तथा अम्ेद दोनों 
को आवश्यक समभते हैं और जड़ तथा चेतन को ईश्वर के गुण मानते 
हैं, परन्तु रामानुज तादात्म्य पर अधिक बल देते हैं और निम्बाक के 
लिए दोनों का समान महत्व हे । द 
जीव--निम्बाक के मत में जीव ज्ञान-स्वरूप होता है । यह ज्ञाता 
तथा ज्ञेय दोनों हैं। जीव का अपने विशेषण से वही सम्बन्ध है जो 
धर्मी का धर्म से है। इसका अथे हुआ कि उसमें अन्तर है भी और 
नहीं भी । विशेषण तथा विशेष्य में पूर्ण तादात्म्य नहीं है. परन्तु अन्तर 
कान जानना ( ?९००-०७००००४०४ ) ही कारण है । जीव अगु है 
ओर ज्ञान के कारण दुःख-सुख का समस्त शरीर पर अनुभव करता 
है । जीव कत्‌ हे। जीव को स्वतन्त्र ल्लान नहीं है। जीव प्रत्यक दशा में 
आनन्दमय हे । जीव सुषुप्तावस्था में तथा मुक्ताबस्था में रहता है। 
इश्वर जीव का शासक है और जीव अगखित हैं । 
जीव न तो सम्पूर्ण है और न उसकी सत्ता ही सम्पूर्ण है। वह 
सम्पूर्ण के साथ रहता हुआ भी अपनी सत्ता में उपस्थित है, जैसे आग 
सम्पूर्ण हे और उप्तकी चिनगारियाँ उसका अंश हैं। आग में सब चिन- 
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गारियाँ सम्मिलित हैं, चिनगारी सम्पूर्ण आग नहीं है, आग में रहते 
हुए भी चिनगारी की स्वतन्त्र सत्ता है, परन्तु आग चिनगारी और 
आग दोनों में रहती है | इसो हो ताह्त भाव को तुलसीदास जी ने इस 
प्रकार व्यक्त किया है-- न 
इंश्वर अंश जीव अविनासी | चेतन अमल सहज गुन रासी ॥ 
फिर-- 
. परबस जीवन स्ववस भगवंता | जीव अनेक एक कन्‍्ता॥ 
जीव इश्वर का अंश हे, अविनाशी है, चेतन्य-स्वरूप हे और गुण- 
स्वरूप है | जीव परतन्त्र है और जीव अनेक हैं । 
... संसार-जगत में तीन मुख्य तत्व हैं--(१) अप्राकृत, (२) प्रकृति 
(३) काल । ये तीनों तत्व भी जीव की माँति नित्य हैं | नम्बाक जगत 
को मिथ्या नहीं मानते । वे शंकर के विवतंबाद की आलोचना करते 
हैं क्योंकि वह जगत को इश्वर का परिणास मानते हैं । 


जब असीम को कोतुक आया। 
तब अनित्य काया में आया || 
इच्छा से उपज्ञाई माया। 
जिसने जग प्रपंच फेलाया | 
ज्योति पर डाला अवगुठन 
अश्रका अंबुधि है जीवन ॥ 
“विक्रमादित्य! 


यहं जगत असीम की इच्छा के फलस्वरूप कोतुक के लिए रचा 
गया, परन्तु जगत शंकर के जगत की भाँति असत्य अथवा मिथ्या नहीं 
हैँ । यहाँ माया का अथे ईश्वर की लीला? से है, शंकर की “माया? के 
समांन नहीं है । 
आपुषदि बीज बृच्छु पुनि आपुहि, आप फूल फल्न छाया । 
आपुहे सूर किरन परकासा, आप॑ ब्रह्म जिब माया ॥ 


द्वैताद्वैतवाद द .. रे 
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. अण्डाकार सुन्न नस आपे, स्वास सबद अरथाया । 
 निहअच्छुर अच्छुर छर आपे, मन जिव ब्रह्म समाया ॥ 
आतम में परमातप्त दरसे, परमातम में माई । 
कझाई' में परछाई"- दरसे, लखे कबीरा साईं॥. 
हृताइती भेद्गा-मेर दीनों को मानकर चलते हैं । वे माया का 
वास्तविक अस्तित्व मानते हैं | भेदाभेरी सर्वात्मविकासबादी हैं। 
_ इंश्वर--ईश्वर का नित्य धर्म नियंतृत्व है। निम्बा्क मध्य के 
नारायण तथा लक्ष्मी की.जगह कृष्ण तथा राधा को स्थान देते हैं । 
कृष्ण अज्ञान, अहं, मोह आदि सबसे परे हैं | इश्वर अवतार लेता है | 
वहू जगत का उपादान एवं निमित्त कारण है | जीव, जगद और ईश्वर 
तीनों का सम्बन्ध तादात्म्य नहीं है। न यही कहा जा सकता है कि 
उनमें पूर्ण अन्तर है। यदि इश्बर, जीव और जगत से बिल्कुल भिन्न होता 
तो वह अन्तयामी नहीं हो सकता । यदि बह जीव या जगत की भाँति 
सीमित होता तो फिर वह नियन्ता अर्थात्‌ शासक नहीं हो सकता 
था । तादात्य को वासंतविकता मानना भी ठीक नहीं है क्योंकि ब्रह्म 
उन सब दोषों का आकार हो जावेगा जिनको हम सुख दुःख आदि 
नामों से पुकारते हैं; इसलिए निम्बा्क अन्तर और वादात्म्य दोनों को. 
वास्तविक मानते हैं। द ० पद 
जीव ओर जगत ब्रह्म से भिन्न हैं क्‍योंकि उनमें ब्रह्म से कई भिन्न 
गुण होते हैं। थे ब्रह्म से भिन्न नहीं हैं क्‍योंकि उनकी कोई सत्ता नहीं 
है । वे इंश्वर पर निर्भर हैं। अतः “तत्त्वमसि? निम्बाक के अर्थ में इस 
प्रकार है, 'तत्‌ का अर्थ ब्रह्म; त्वम्‌! का अर्थ 'ज्ीव' और 'असि? दोनों 
के अन्तर तथा वादात्म्य को प्रकट करता है| ऐसा ही सम्बन्ध सूर्य 
। और उसकी किरण में, हे । यही-सम्बन्ध जल तथा लहर में है | जब 
प्रलय होती हे तो जीव और जगत दोनों लय हो जाते हैं। जद 
अपनी शक्ति से जगत की उत्पत्ति करता हे। जीव का शुद्ध स्वभाव: 
कस के कारण अवरुद्ध रहता है जो अनादि अविद्या का पांरणाम है, 
रे कर क्‍ 


मा 
मु 
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पर जो इश्बर के प्रसाद स नष्ट हो सकता है। ग्रपत्ति अथात्‌ शरणा- 
गति मोक्ष का मार्ग है । जिनमें यह शरणागति का भाव होता है, इेश्वर 
उनकी सहायता करता है। उनमें भक्ति प्रदान करता है जिससे उन्हें अद्य 
कासाक्षात्कार होता हे | परम तत्व का ज्ञान, आत्मा का ज्ञान, इश्वरीय 
प्रसाद या मोक्ष के फल का ज्ञान ( जिसमें कि जहा का साक्षात्कार 
होता है और जिससे स्वार्थ और अज्ञान का नाश होता हे ), बह्म- 
साक्षात्कार में बाधाओं का ज्ञान ( जैसे कि जीव का भौतिक शरीर के 
साथ तादात्म्य, या ज्ञानेन्द्रियों अथवा मस्तिष्क के साथ तादात्म्य, 
इंश्वर के अतिरिक्त किसी दूसरे पर निर्भर रहना, उसकी आशज्ञाओं के. 
प्रति ददासीनता ओर साधारण वस्तुओं के साथ इश्वर को मिला 
देना ) तथा सच्ची श्रद्धा से आनन्द और स्वतन्त्रता की भावना होना 
भक्ति में निहित हैं । भक्ति उपासना नहीं है, परन्तु प्रेम और श्रद्धा है । 
इंश्वर का प्रसाद असहायों की रक्षा करता हे और उन्हें सचाई के 
दशन कराता हे । दूसरे देवताओं की भक्ति वजित है । द 


द्वेताह्त में ब्रह्म की सत्ता को दह्वत-रूप में माना गया हे। 
प्रत्यक्षत: ह् त-रूप का अभाव होने पर भी ह्व त-भाव नित्य है; जेसे--- 
समुद्र पानी ही पानी है परन्तु बूँदों की स्वतन्त्र सत्ता सागर में रहते 

हुए भी नित्य है !! कबीर कहते हैं 
द लाली मेरे. लाल की, जित देख तित लाल । 
लाली देखन हों गई, हों हूँ हो गई लाल ॥ 

यहाँ पर दृष्टा और दृष्टव्य दोनों ही अल्लग-अलग हैं। दृष्टा दृष्टव्य में 
: मिलकर भी अपनी सत्ता रखता है, खो नहीं देता । प्राणनाथ कहते 





: अब कहूँ इसक बात, इसक सबदातीथ साख्यात । 
ब्रह्म सृष्टि ब्रह्म एक अंग, ये सदा अनन्द अतिरंग॥॥ 
अथोत्‌ सष्टि अत्यन्त आनन्इ्मय प्रेम-स्वरूप परमात्मा का एक अंग 
मात्र है। शाल्निग्राम ने भी कह! है-- 


द्वेतादेैतववाद....... ३५४ 
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पुरुष अंस तू घुरपद से आई । तिरत्नोकी में रही फंसाई।॥ 
आगे शिवदयाल कहते हैं-- द ह 
भक्ति और भगवन्त एक हैं, प्रेम रूप तू सतगुरू ज्ञान । 
प्रेम रूप तेरा भी भाई, सब जीवन को यों ही ज्ञान ॥ 
एक भेद यामें पहिचानो, कहीं बुद कहीं लहर समान | 
कहीं सिंध सम करे प्रकासा, कहीं सोत ओऔ पोत कहान॥। 
सुरत ( जीबात्मा ) और राधास्वामी ( परमात्सा ) मूल-स्व॒रूप में 
एक ही हैं, परन्तु विस्तार और महत्ता में एक नहीं | सुरत भी प्रेम- 
स्वरूप है, पर राधास्वांमी तो प्रेम का भाण्डार ही हैं। अगर सुरत जल 
की बूंद है तो परमात्मा समुद्र | जिस प्रकार समुद्र की बूँद में समुद्र 
के सब गुण विद्यमान रहते हैं, उसी प्रकार जीवात्मा में भी परमात्मा 
के सब गुण विद्यमान हैं, पर कम मात्रा में । ' 
मीराभो 
... मेरे तो गिरघर गोपाल, दूसरो न कोई । 
. जाके सिर मोर मुकट, मेरो पति सोई।॥ कर 
अपने प्रसिद्ध पद में इसी दंताहत भावना की पुष्टि करती है। 
शहजादा दारा शिकोह ने बाबाल्ाल जी से प्रश्न किया''क्या जीवात्मा, 
प्राण ओर देह सब छायामात्र हैं ९”? बाबालाल ने उत्तर दिया 
“ज्ीवात्मा और परमात्मा मूल-स्वरूप में एक समान हैं, और 
जीवात्मा उसका अंश है । उनके बीच वही सम्बन्ध हें जो बँद और 
सिन्धु में | जब बुं द सिन्धु से मिल जाता है तो बह भी सिन्धु हो जाता 
है |” दाराशिकोह को इससे सन्तुष्टि नहीं हुई और उसने पुनः पूछा, 
“तो फिर जीवात्मा और परमात्मा में भेद क्‍या हे १? बाबालाल ने 
उत्तर दिया, “उनमें कोई भेद नहीं है ।, जीवात्मा को हषे-विषाद की 
अनुभूति इसलिए होती है कि वह पाँचभौतिक शरीर के बन्धन में 
पड़ा हें। गगाजल हमेशा गंगाजल रहेगा चाहे वह नदी में बहता 
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कक ले कस लक पल मन कपल 
हो अथवा घड़े में भरा हो |” इस प्रकार बाबाल्ान्न ने भी भेदा-भेद 
अथवा अंशाशि अथवा ह ताहोत को ही अपनाया है । 
इसी तथ्य को महादेवी इस प्रकार प्रकट करती हैं-- 

नयन में जिसके जलद वह ठैषित चातक हूँ । 

शलमभ जिसके प्राण में वह भिठुर दीपक हूँ।॥ 

फूल को उर में छिपाए बिकल बुलबुल हूँ । 

एक होकर दूर तन से छाँह वह चाल हूँ।॥ 

५ दूर तुम से हूँ. अखंड सुहागिनी भी हूँ॥ 
... मोक्ष--नानक और बाबालाल के अजुसार मीक्ष होने पर पर-, 
मात्मा जीवात्मा से इस श्रकार घुल-मिल जाता हे कि जीवात्मा की 
कोई अला सत्ता ही नहीं रह जाती। परन्तु शिवदयाल के मत में 
मोक्ष होने पर सुरत राधास्वामी में मिल नहीं जाती परन्तु राधास्वामी 
के चरणों में चिन्मय जीवन अवश्य प्राप्त हो जाता है । वे राधास्वामी 
और सुरत का मिलन सागर और बूँद का मिलन मानते हैं, बूँद 
सिन्धु में समाकर उसके साथ अभेद रूप से एक नहीं हो जाती है । 
मुक्त खुरत राधास्वामी के साथ सायुज्य सुख भोगा करते हैं और 
अनन्त काल तक विश्राम करते हैं। धरनी ने भी नीचे लिखे रूपक में 
यही बात सममाई है। ः क्‍ 
.._ “छुटी मजूरी, भये हजूरी, साहिब के मनमाना ।? 
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परिचय--शंकराचाय के अद्वेत दर्शन के विरोध में जो दर्शन खडे 
हुए उनमें सवप्रथम शुद्धदत दशन हे जिसके प्रवतेक मध्वाचाये हैं। 
मध्वाचाय के अधिकाश विचार रामानुज से मिलते हैं। मध्याचार्य 
पाँच वृहत्‌ अन्तरों पर अधिक जोर देते हैं | वे इस प्रकार हैं (१) इश्वर 
तथा जीव का अन्तर, (२) इश्वर और प्रकृति का अन्तर, (३) जीव और 
प्रकृति का अन्तर, (४) जीव व जीव सें अन्तर, (५) प्रकृति के एक अंश का 
दूसरे अंश से अन्तर | माधव पर तीन कारणों से इंसाई घर्म का प्रभाव 
मालूम पड़ता है यद्यपि इसके लिए बहुत कम श्रमाण हैं । वे तीन 
कारण यह हैं--(१) विष्णु-पुत्र वायु की मध्यस्थता वाला सिद्धान्त 
(२) नित्य नरक-बास, (३) माधव का मिशनरी ( धम-प्रचारकों ) 
जैसा उत्साह | 


माधव का ईशवर--अनन्त काल से तीन भिन्न-भिन्न मूल तत्व चले 
आ रहे हैं जो इेश्बर, आत्मा तथा प्रकृति हैं । यद्यपि ये सब अपनी 
सत्ता रखते हैं तथापि प्रकृति तथा जीव इंश्वर के आश्रित हैं, केवल त्ह्म 
की ही स्वतन्त्र सत्ता है जौ संसार का नियन्ता हे। हम उसके 
स्वभाव को वेदों का अध्ययन करके जान सकते हैं, अतः उसका स्वभाव 
अक्ञेय नहीं हे। मध्वाचार्य ने एक सेवाहितीयम्‌ त्रह्म! श्रुति के वाक्य 
का तात्पय ब्रह्म को सर्वश्रेष्ठ मानते हुए किया है । ब्रह्म से बढ़कर अन्य 
कोई नहीं है । ब्रह्म हर प्रकार से पूर्ण है। उसका तादात्म्य मध्वाचांय 
ने विष्णु से किया है और वह ज्ञगत को तथा जो कुछ उसमें हैं, उसको 
अपनी इच्छा से स्वेच्छाचारी शासक की आँति चलाता है । वह जगत 
का बार-बार सूजन करता है तथा उसको बार-बार नष्ट करता है। ब्रह्म के 
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अलौकिक शरीर है,क्योंकि वह सब जीवों में अन्तर्यामी है । वह भिन्न- 
भिन्न व्यूहों में प्रकट होता है, समय-समय पर अवतार लेता हे 
और मूर्तियों में रहस्यात्मक ढंग से निवास करता है । ज्ञान कराता है । 
कुछ लोगों को दण्ड देता है तथा कुछ का उद्धार करता है। लक्ष्मी 
उसकी सहचरी है जो भिन्न-भिन्न रूप घोरण कः सकती है | उन्तका 
भौतिक शरीर नहीं है और सबंव्यापी है। लक्ष्मी नित्यमुक्त हें। 
लक्ष्मी ईश्वर की सजन-शक्ति का साक्षातू-रूप है | वह चेतन ५कृति हे 
यद्यपि ईश्वर उससे गुणों में अधिक है । ईश्वर आत्मा पर शासक की 
आँति राज्य करवा है. यंत्रपि वह उसकी उत्पत्ति नहीं करता और न 
उसका नाश ही करता है | वह जगत का डपादान कार: नहीं, केवल 
निमित्त कारण है | ईश्वर करे पर निर्भर नहीं रहता, क्योंकि कम ही 
ईश्वर पर निर्भर है। 
जीवात्मा--जैन दाशनिकों की माँति मध्वाचार्य भी प्रत्येक पदाथ 
की आत्मा तथा जीव-युक्त सममते हैं । एक परमाणु के बराबर स्थान 
में अनन्त जीव रहते हैं। मध्बाचाय जीव ओर ब्रह्म के अन्तर को 
तात्विक समभते हैं। उनका कहना है कि जीव ऋौर ब्रह्म मोक्षावस्था 
में एक-से और संसार में भिन्न नहीं हो सकते ! यद्यपि जीव इश्बर के 
आश्रित हैं तथापि जीव सक्रिय है और उत्तरदायित्व रखता है | जीव 
अगु है। यह शरीर को बुद्धिमता के कारण घेरे रहता है । यह ज्ञान- 
- हप है ( 008णंआंए8 एएं7थ॑/० ) जिसके कारण इसमें अहमन्यता 
का भाव आता है.। यही इसके व्यक्तित्व का आधार है। जीव स्वभा- 
. व्वतः आनन्दमय है! जड़ तत्व का संयोग उसके दुख का कारण है । 
जब तक इसमें अपविन्नता का निवास रहता है, यह,शरीर घारण करता 
. रहता है। मोक्षावस्था में जीव का आनन्द अभिव्यक्त हो जाता हे | 
जीव भिन्न होते हैं। चेतन जीव तीन प्रकार के होते हैं--(१) नित्य- 
. मुक्त जैसे लक्ष्मी, (२) जिन्होंने संघार से मुक्ति पा ली है जैसे देवता, 
मनुष्य, ऋषि; (३) बद्ध। न बम आय नि 
. . ग्रह्वति--सब जड़ वस्तुओं का मूल प्रकृति है। ईश्वर प्रकृति में से ही 
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भिन्न भिन्न वस्तुओं को रूप देता हे जो कि उपादान कारण है | माघव 
सांख्य की प्रकृति को स्वीकार करते हैं। महत्‌ , अहंकार. बुद्धि, मन 
दस इन्द्रियाँ, पाँच विषय तथा पाँच भूत ये २४ प्रकृति के विकार हैं । 
प्रकृति के तीनों रूपों पर क्तब्मी के तीनों रूप शासन करते हैं, श्री, भू 
ओर दुगो । अविद्या प्रकृति का एक प्रकार है जो दो तरह की होती 
है । एक तो वह जो जीव की आध्यात्मिक शक्तियों पर आवरण डाल 
देती है जिसे 'जीवाच्छादिका' कहते हैं , दूसरी बह जो जीव से ईश्वर 
के दशन को दूर रखती है, उसे परमाच्छादिका? कहते हैं| माधव शुद्ध 
हतबादी हैं, क्‍योंकि वे जगत को माया नहीं मानते । बेसे जीव-पर- 
तन्त्र है, क्योंकि इश्वर की सहायता के बिना उसकी कोई सत्ता नहीं 
है। लक्ष्मी भी परतन्त्र है। बेसे वह प्रकृति पर शासन करती ह जो 
कि जगत का उपादान कारण है | इंश्वर किसी तरह प्रकृति में शक्ति 
डालता हे जो उसका अंश नहीं हे और प्रकृति किसी तरह इश्बर के 
वश में रहती है । माधव त्त्वमसि” से इंश्वर तथा जीव का तादात्म्य 
नहीं मानते । उनका कहना है कि इश्वर के समान ही जीव में गुण 
हैं । यही इसका अर्थ है। दूसरे 'स आत्मा दत्वमसि? का पदच्छेद वे 
इस प्रकार करते हैं 'स आत्मा अतत्‌ त्वम्‌ू असि! । इसका अथ हे वह 
आत्मा तू नहीं है! । “अर्य आत्मा ब्रह्मः का अथ माधव केवल यही 
करते हैं यह जीवात्मा की प्रशंसा मात्र है। जंगत में एकता तथा क्रम 
इंश्वर की परम सत्ता के कारण ही हैं। क्‍ 
नेतिकता तथा मोक्ष--ज्ञान होने से ही इंश्वर पर पूण .निभरता 
का भाव आता है और उसके लिए प्रेम जागरूक होता हैं। भौतिक 
तथा आध्यात्मिक वस्तुओं का ज्ञान इश्वर-ज्ञान की ओर ले जाता है ! 
इसका परिणाम इश्वर-प्रेम होता हे । मोक्ष के क्षिए उच्च नंतिक ह्ञीवन 
प्रथम सीढ़ी हे । नेतिक नियमों का पालन बिना फल की प्राप्ति की 
धारणा के करना चाहिए | नेतिक. जीवन बिताने से हम सत्य का भेद 
कर सकते हैं। गुरू के चरणों में बेंठकर बेदों का अध्ययन करने से 
सच्चे ज्ञान की उपलब्धि होती है। शूद्रों तथा स्त्रियों को वेदाध्ययन 
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करने का अधिकार नहीं हे; परन्तु वेदान्त अध्ययन करने का अधिकार 
सब बुद्धिमानों को है। इश्वर की महत्ता में जितना अधिक और 
' ज्ञितनी गहराई से बेठा जाय उतना ही उत्तम है । इसी अवस्था में 
' ज्ञीव को ईश्वर के प्रसाद से ईश्वर की प्रद्यत्त अनुभूति हो सकती है 
जिसको माधव ने अपरोक्ष ज्ञान कहा है ।, जब जीव को ग्रह अनुभूति 
हो जादी हैं और वह अनुभूति दृढ़ होती है तब सारे बन्धन टूट जाते 
हैं और उसको मुक्ति मिल जाती है । इश्वर को बिना मध्यस्थ के कोई 
भी नहीं पा सकता । ईश्वर के अ्रसाद से ही किसी को मुक्ति मिलती है 
किसी को नहीं । ईश्वर जीव के गुणों को देखकर मुक्ति नहीं देता ! 
हाँ, माधव यह्‌ अवश्य स्वीकार करते हैं कि इंश्वर के असाद का अनु- 
पात हमारी भक्ति की गहराई पर निर्भर है । जब वह हमारी भक्ति से 
असन्न होता है तमी प्रकट होता है । इस मुक्तावस्था में ईश्वर तथा जीव 
का तादात्मय नहीं होता, केवल जीव को इश्वर की अनुभूति मात्र 
होती है। | हे हे क्‍ क्‍ 
कृतबाद में कवियों की बृत्ति इतनी नहीं रमी है जितनी और 
बादों में । कविगण यत्न-तत्र दवोत, भावनाओं का समथन करते हैं | सूर 
कहते हैं-- कप क्‍ हा 
चकई री चल चरन सरोवर, जहाँ न प्रेम वियोग । 


$.# 


जहँ श्रम निशा होत नहिं कबहूँ, वह सागर सुख जोग॥ 


० 


ऐसे ही कबीर कहते हैं-- 
धरती गगन पवन नहि होता, नहिं तोया नि तारा । 
तंब हरि, हरि के जन होते, कहे कबीर विचारा॥। 
. इन दोनों पर्दाशों में हो त-भावना का समथन ही हे 4. 
रत्नाकर जी की गोपियाँ जब यह कहती हैं तो-- 
मान्यों हम, कान्ह ब्रह्म एक ही, कटद्मो जो तुम, 
“...... तौहूँ हमैं भावति ना भावना अन्यारी की | 
- जैहै बनि बिगरि बारिघिता बारिधिकी, 
..... यूँदता बिलेहे बूँद बिबस बिचारी की ॥ 
7 हा मम आओ 


शुद्धदतवाद 





. काहू तौ जनम में मिलेंगी स्यामसुन्दर को, 
क्‍ .. याहू आस प्रानायाम साँस में उड़ावे कौन | 
परि के तिद्दारी ज्योति ज्वाल की जगाजग में, 
.. फेरि जग >लाइबे की जुगति जराबवे कौना। 
वे भी है तबाद का समर्थन करतीं हैं | हो तवादी भी भाग्यवादी ही 
हैं । वे कर्म का भी महत्व मानते हैं।इसी लिए निवृत्ति एक-मात्र उसी ब्रह्म 
को कृपा पर अवलम्बित हैे। इसी भावना का समथन सूरदास जी' 
नीचे लिखी पंक्तियों में करते हैं-- 
हर हों नाच्यो बहुत गुपाल |. 
काम क्रोध को पहिर चोलना, कंठ विषय की माह्त ।| 
७... £>»< ८. ५८ ह 
कोटिक कला काछि देखराइ, जल थल्न सुधि नहिं काल | 
सूरदास की सबे अविद्या, दूरि करो नन्दलाल ॥ 
इसमें सालोकक्‍्य, सामीप्य अथवा सारूप्य मुक्ति में से किसी एक 
प्रकार की मुक्ति सम्भव हे । 


छः 
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चंतन्य महाप्रंभु 
चैतन्य सम्प्रदाय का श्रचार अधिकतर बंगाल्न तथा पूर्वी बिहार में 
 हुआ। चैतन्य ने जाति-पाँत का भेद बिल्कुल नहीं माना | उनके अनेक 
शिष्य मुसलनानों में भी थे। जीव गोस्वामी तथा बलदेव .ने चेतन्य 


सम्प्रदाय को दाशनिक रूप दिया । यह विचारक मध्वब तथा रामानुज 
से प्रभावित हैं । 


' परम ततव--ईश्वर--परम तत्व विष्णु माना गया है जिसमें सत्‌ , 
चित्‌ और आनन्द विद्यमान हैं। वह निगुशण इस रूप में हैं कि वह 
प्रकृति के गुणों से मुक्त हैं। वह सगुण हैं, सबेज्ञ और स्वान्तयामी 
हैं। बह जगत का डउपादान एवं निमित्त कारण दोनों ही हैं। वह 
अपनी पराशक्ति के कारण तो निमित्त कारण है और अपराशक्ति 
ओर अविया शक्ति के कारण उपादान कारण है.। वह प्रथम रूप में 
अपरिवतेनीय हैं और ट्वितीय रूप में विकार होते रहते हैं | इश्बर का 
विशेष गुण उसका प्रेम और आनन्द की शक्ति है। इश्वर अनन्त 
रूप धारण करता है जिसमें से प्रमुख कृष्ण का रूप है जिसका -: 
. चरमानन्द प्रेम है| ऋष्ण की तीन शक्तियाँ हैं, चित्‌ ,भाया और जीव । 

_चित्‌ से वह अपने गुणों की अभिव्यक्ति करता है! माया से जगत को 
उत्पन्न करता है और जीव-शक्ति से आत्मा को! चित्त-शक्तति का 
व्यक्त स्वरूप आनन्द-शक्ति हादिनी' है जो 'राधिका' ( कृष्ण- 
प्रिया) हैं 

जगत--इेश्वर की शक्ति से ही जगत की उत्पत्ति होती हैं। वह 
उसी पर निर्भर है यद्यपि उससे भिन्न है; न तों उसका इंश्वर के साथ 
तादात्म्य ही है और न बिल्कुल्न भिन्नता । जगत सत्य है; मिथ्या नहीं 


हि 


2, प 
चैतन्य महाप्रभु॒- ४ 


क्योंकि यह इश्वर से अलग करके जीव को अपनी ओर आकर्षित 
करता है इसलिए इसको माय। कहा जाता हैं। जो इश्वर का सेवक 
था वह माया की शक्ति के कारण माया का दास हो जाता है | द 

जीव--इश्वर सर्वान्त्यात्री हे भर जीव अशु है । जीव और जगत 
भगवान के विशेषण नहीं है बल्कि उनकी शक्तिति की अभिव्यक्तियाँ 
हैं । माया के कारण जीव ज्ञगत के बन्धनों में पड़ ज्ञाता है और अपनी 
वास्तविकता को भूल जाता है । 

भक्ति, मोक्ष-भक्ति से कर्मों का क्षीण होना सम्भव है। ऋष्ण में - 
प्रेम होने से हमें इश्वर का आभास मित्न ज्ञावा हैं। काम और विशुद्ध 
प्रेम में जमीन आसमान का घन्तर है | भक्ति मोक्ष का द्वार है। गुरू 
का सत्कार करना इसकी विशेषता हैँ | इसमें जाति-पाँत का भेद नहीं । 
चाहे कितना भी नीच ख्ली-पुरुष क्‍यों न हो सब इंश्बर के प्रसाद के 
भागी हैं। प्रेम ही मुक्ति हैं, भक्ति ही वास्तविक मोक्ष हैं। इससे 
आवागमन का बन्धन छूट जाता है और आत्मा इश्वर के समान हो 
जाती हे यद्यपि उसका उसमें विज्य नहीं होता। ज्ञान की अपेक्षा 
अक्ित श्रेष्ठ हैं क्योंकि मक्ति के बिना मगवान नहीं मिल सकते | . 


विशुद्धाद् तवाद (पुश्टिमारग)-(वल्लभाचार्य) 
बल्‍लभाचार्य का सम्प्रदाय ब्रद्मयाद और पृष्टिमा्ग के नाम से 
प्रसिद्ध है। वल्लभाचार्य शुद्धाह तवादी भी कहे जाते हैं। उनका 


आदि स्थान दक्षिण कहा जाता है, परन्तु उनका काय-क्षेत्र उत्तर भारत 
ही रहा है * 


वल्लभाचार्य का बह्म--एक ब्रह्म ही तत्वपदा्थे है और श्रुति ही 
उसके सम्बन्ध में प्रमाण है | ब्रह्म निगु ण नहीं है, सगुण है । श्रुति का 
जअह्य को निगु ण कहना यह अथथ रखता है कि वह्‌ सत, रज, तम आदि 
से रहित है; इंश्बर को उन्होंने कृष्ण नाम से पुकारा है। इंश्वर ही 
. सष्टिकर्ता है। भक्तों पर अनुप्नह करने के लिए बह अबतार लेता हे। 
इेश्वूर सत्‌ू , चित्‌ और आनन्द-स्वरूप है । यद्यपि उसको शरीर की 
आवश्यकता नहीं है, परन्तु फिर भी वह अपने भक्तों को प्रसन्न करने 
के लिए अवतार लेता है। वह केबल कर्ता ही नहीं, भोक्ता भी है । 
अगवान अपनी शक्ति से ही जगत की सृष्टि और प्रलय करते हैं । 
परम-न्रह्म विरुद्ध धर्मों का आश्रय-रूप है। वे अणु से भी अरु हैं तथा 
महान से महान है, अद्श्य भी हे तथापि दृश्य भी है । 


अधिगत गति कछु कहत न आये | 
ज्यों गूंगे मीठे फल कौ रस अंतरगत ही भावे | 
परम स्वाद सबही जू निरंतर अमित तोष उपजाबे । 
मनवानी को अगम-अगोचर, सो जाने जो पाबे॥ 
रूप, रेख, गुण, जाति जुगति बित्ठु निरालंब मन चकृत धावे | 
सब विधि अगम' बिचारहि तातें सूर” 'सगुण लीला पद गावे!॥ 
पद में पर-ब्रह्म का निगु ण-सगुणत्व स्पष्ट है | सूर कहते हैँ. उस 
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पर-त्रह्म की लीज्ा अपरम्पार है। वह मन तथा वाणी से परे है । आगे 


यही पर-ब्रह्म कृष्ण के रूप में चित्रित किए गए हैं । 


'कष्ण भक्ति करि कृष्णहि पावें। 

कृष्णहि तें यह जगत प्रशट है 'हरि' में लय हो जावे । 

यह दृढ़ -ज्ञान होय जासों ही हरिलीला जग देखें । 

तो तिहिं सुख-दुख निकट न आवें, तह्म! रूप करि लेखे ।॥ 

इसी प्रकार नंददास कहते हैं कि ब्रह्म सगुण होते हुए भी निग ख 


है ओर निगु ण होते हुए भी सगुण है-- 


छा 


 परमातम पर-बरह्य सबन के अन्तरज्ञामी | 
. माराइन भगवान घरस करि सबके स्वामी । 
नीचे लिखे पद से पर-विरुद्ध धर्माश्रयत्व स्पष्ट हो रहा हे-- 
करुनानिधि तेरी गति लखि न पर । 
धर्म-अधम, निषेघध-अविधघहिं, करन-अकरनहिं करे ॥ 
जय अरू विज्ञय अकम कियो कहेँ बह्मा-साप दिवायो । 
असुर योनि दीनीं ता ऊपर धर्म-उच्छेद करायो॥ 
ब्रह्म की अद्ठ तता का निरूपण-- ै: ५ 4 जो 
“पहले हों ही हों एक । का द 
अमल, अकल, अज भेद, विवर्जित' छुनि विधि विसल विवेक |? _ 
>< ८ ञ८ २८ 
इस प्रकार हम देखते हैं कि सूरदास आदि कबियों ने ब्रह्म का 
निरूपण वललभाचाय के “्रद्म' के अनुरूप ही किया है | 
ब्रह्म स्वयं ही कत्तो और स्वयं ही काये है । परम तत्व एक ही है 
पर वह नाना रूपों में दिखाई देता है-- 
एक छुबि के असंख्य उड़्गन 
एक ही सब में स्पन्दन | 
एक छवि के विभाव में लीन, 
एक. विधि के आधीन ॥ 
“--पन्‍त! 
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इसी भाव को प्रसाद जी ने इस प्रकार प्रकट किया है-- 
नीचे जल था ऊपर हिस था, 
एक तरल था एक सघन । 
एक तत्व की ही शैघानता, 
कहो उसे जड़॒या ब्वेदन || 
ः का “--कामायनी 
_महादेवी वर्मा भी बीन के रूपक द्वारा यही विशुद्ध अद्देत भावना 
व्यक्त करती हैं-- 
तुम्हारी बीन ही में बज रहे हैं बेघुरे सब तार । 
मेरी स्वाँस में आरोह, 
. कर अवबरोह का संचार | 
प्राणों में रही घिर घूमती चिर मूच्छेना सुकुमार | 
.._- चितवन ज्वजल्लित दीपक गान, 
दृग में सजल मेघ मलार। 
अभिनव मधुर उज्जवल स्वप्न, शतशत राग के खज्जार । 

. बलल्‍लभाचार्य का जगत--बल्लभाचाये का जगत शंकर के. जगत की 
भाँति मिथ्यां नहीं है बरन्‌ उनका जगत सत्य हे । वल्लभाचाय शंकर 
के मायाबाद का समर्थन नहीं करते हैं। जगत पर-ब्रद्म का भौतिक 
स्वरूप हैं । ब्रह्म ही अपने सत्‌ धम से अदटठाईस तत्व-रूप होकर जगत - 
स्वरूप हुए हैं, अतः शुद्धाइ व सिद्धान्त के अनुसार समस्त जगत हो त्द्म- 
स्वरूप है। अतः यह त्रह्म के समान सत्य है। जहा का यह इच्छा 
करना कि “एकोउहं बहुस्याम” अर्थात्‌ मैं एक से बहु हो जाऊँही 
जगत और जीव की अभिव्यक्ति का कांरण है! अपने को अभिव्यक्त 
करना ब्रह्म का स्वभाव हे! जगत ब्रह्म का विशेषण नहीं, पर यह 
उसका अंश है। जैसे अग्नि से चिनगारियाँ निकलती हैं वेसे ही ब्रह्म 
से चित्‌ और अचित्‌, जीव और जगत उत्पन्न होते हैं । ब्रह्म ही जगत 
का उपादान और निमित्त कारण हे । वल्लभाचार्य के अनुसार माया 
ईश्वर की एक शक्ति है। प्रलय के समय जाव का विरोमाव होता हैं, 


> करन कमल मानना कान नत लनत नल कप बा काट पक कारन गली ननन न 


 विशुद्धाद्वैतवाद द छा. 


५७७६० 


नाश नहीं | जिस प्रकार घट के भीतर का आकाश घट के टूट जाने 
से वृहत्‌ आकाश में समा जाता हे उसी प्रकार जगत प्रल्षय के समय में 
अपने मूल तत्व में समा जाता है | पर वल्लभाचार्य के अनुसार जगत 
ओर संसार दो अलग-अलग#तत्व हैं । उनका ससार ज्ञीव की अविया 
से माना छुआ में! और सेरेपने”! की कल्पना-मात्र हे: अतः 
मेथ्या है । 
खेलत खेल्नत चित्त में आई यथश्ठटि करन विस्तार । 
 अपुन आपु करि प्रकट कियो है हरि “पुरुष अबतार!॥। 
हे कीने तत्व प्रगट तेहि क्षन सबे “अपछ् अरू बीस” । 


उपरोक्त पद में ब्रह्म को खेल में एक से अनेक होने की उचंग उठी 
आझोौर अपना विस्तार देखने के हेनु अटठाईस तत्वों को उत्पन्न किया | 
आगे कवि फिर भी ऐसा ही कहता है-- 


“आदि निरंजन निराकार” कोड हतौ न दूसर 
रचों सृष्टि जिस्तार “भई इच्छा? इह औसर ॥। 
यह जगत सत्य है, ऐसा वल्लभाचाय ने बताया हे--- 
जग प्रपच हरि रूप लहेँ जब दोष भाव मिटि जाही । 
सूरदास” तंब कृष्ण रूप छू हरि हिय में रहे आही |”? 
यह तो बताया ही जा चुका है कि वल्लभाचाय माया को शंकर की 
 आँति ब्रह्म को अभिभूत करन बाली नहीं मानते, परन्तु वे उसको अहम 
की दासी समप्रकते हैं। जगत सत्य होते हुए भी मिथ्या केवल वेराग्य- 


सिद्धि के अर्थ में ही कहा गया है। यह निम्न पद से प्रकट हो जाता _ 
हि 


_-परान्कवयाओब मामा, 


हरि इच्छा करि जगत प्रगटायो । 
. अरूु यह जगत जंदपि हरि रूप है “तउ माया कृत जानिः 
 तातें मन निकारि खब ठाँते एक कृष्ण मन आनि!॥ 
बल्ज्भ ने संसार और जगत में अन्तर किया हे। वै संसार को 
निःसार और मिथ्या बताते हैं द 
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.... आरे सन मूरख जनम गँबायो । ै 
. “यह संसार सुआ सेंमर ज्यों” सुन्दर देखि लुभ्यायों ॥ 
चाखन लाग्यो रुई उड़ि गई हाथ कछू नहीं आयो”? | 
जीव--जीव अणरु हे। अविया के कारण जीव बन्धन सें पड़ा 
हुआ है । जीव में आनन्द का तिरोभाब* रहदा हे । यह ब्रह्म का ही 
एक अंश है। जीव तीन तरह के होते हैं--एक वो शुद्ध जीव, जिनमें 
अविद्या के कारण ऐश्वय का तिरोभाव नहीं होता; दूसरे, संसारी जो 
अविद्या के दलदल में फँसे हुए हैं ओर ज्ञिनका शरीर से सम्बन्ध रख- 
कर आवागमन होता रहता हे; तीसरे, मुक्त जो इस सत्यता का भान- 
होने से संसार के बन्धनों से छुटकारा पा जाते हैं। जब जीब को 
मुक्ति प्राप्त होती है, तब वह ब्रह्म में बिज्ञीन हो जाता हे ! द 
शुद्ध अवस्था वाले जीव-- द 
जहाँ वृन्दावन आदि अजर जहँ कुज-ल्ता विस्तार । 
सारप-हंस चकोर-मोर खग कूजत कोकिल् कीर । 
गेपिन मंडल मध्य बिराजव निस-दिन करत बिहार । 
सहस रूप बहुरूप रूप पुनि एक रूप पुनि दोयः ॥ 
संसारी जीव का वर्णन-- क्‍ क्‍ 
अपुनपो आपुनहिं बिसरथो । 
जैसे स्वान काँच मन्दिर में भ्रमि-अ्रमि-मर्थौ || 
बयों सपने में रंक भूप भयौ तस्कर शअरि पकर्षौ । 
: जवयों केहरि प्रतिबिम्व देखि के आपनु कूप मरथौ ॥ 
जैसे गज लखि फटिक सिला में दसननि आय अर्थौ । 
मरकट मूठि छाँड़ि नहीं दीनीं घर-घर द्वार फिस्यौ । 
सूरदास” नलिनी को सूझा कहि कौने जकरबो |। 
इस पद में जीव माया से ग्रसित हुआ, अपने सत्य-स्वरूप को भूल 
गया । जैसे कुत्ता अपनी ही परछाई' को वास्तविक कुत्ता सम मकर 
भू कता है उसी प्रकार जीव भी 'मैं? और 'मेरेपने' के मिथ्या संसार 
में फंसकर अपने नाशवान शरीर को ही आत्मा समझकर दुख में फेस 
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जाता है । यह जीब का स्वयं का ही दोष है। इस पढे को आधार 
मानकर सूरदास पर प्रतिविम्बवाद: का प्रभात्र साना है; परन्तु इस 
पद से स्पष्ट है कि यह शुद्धाह्न व लिद्धान्त पर ही आश्रित है । 
जीव नित्य भी हे-- हि 
. तनु -मिभ्या छुन-मंगुर,ज्ञानों | चेवन जीव सदा थिर मानों ॥ 
ज्ीवको सुख दुख तनु संग हो । जोर विज्ञोर तन के संग सोई ॥ 
देह अभिमानी जीवहि जानें | ज्ञानी जीव अल्लिप्त करि मानें ॥ 
. अब मुक्तावस्था वाले जीवों का वशुन देखिए--- 
. अपुनपौ आपुन ही में पायो । द 
सब्द ही सब्द भंयो उज्ियारों सतगुरू भेद बतायो। 
ज्यों कुरंग नाभी कस्तूरी ढूँंढ़त फिरत भुलायो । 
फिर चेत्यो हब चेतन इ करि आपुन ही तनु छायो ॥ 
मोक्ष--मुक्ति का अथ भगवान के साथ रहकर उनकी लीलाओं 
का आनन्द लेना हे | भक्ति मोक्ष का मुख्य साधन है और ज्ञान गौण 
साधन है। शरीर को कष्ट देने से कोई ल्वाभ नहीं, क्योंकि शरीरः 
भगवान का मन्दिर है | ब्रह्म का ज्ञान होने पर भी कर्मा को नाश 
नहीं होता । मुक्तों को भी अपने कर्म करने पड़ते हैं। “हमारा मुख्य 
ध्येय मुक्ति या मोक्ष को प्राप्त करना नहीं है वरन्‌ भगवान की 
लीजलाओं का आनन्द प्राप्त करना हे । वल्लभावचाय ने प्राणियों के 
निष्काम भाव से इंश्वर-भक्ति करने की बात पर अधिक आग्रह 
किया है। 5० ह 
. कललभाचार्य ने ब्रह्म तथा: जीव के सम्बन्ध को क्रमश: अंश 
( फ़्ञ%०0 ) तथा अंशी (,?४7 ); के रूप में माना है अर्थात्‌ जोव' 
की उत्पत्ति ब्रह्म से ही होती है। त्वमसि' अथात वह तू है? | जिस 
समय जीव परमानन्द स्वरूप ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है उस समय जीव 
एवं ब्रक्ष का भेद-भाव अच्श्य हो जाता हैं। इस ज्येय और बह्म की 
एकाका रिता को रामानुजाचाय नहीं मानते । । 
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ये तु ज्वानैक संनिष्ठा स्तैषां लय म हि, 
सक्तानामेव मवति लीलास्वाद: अतिदुलेभः «५ 
रा हे . ( शुद्धाह त-मातंण्ड ) 
अर्थात्‌ जो केवल ज्ञानी है उनका भरतिन में लय हो जाता है | 
अपने व्य क्तत्व को बनाए रखकर भगवानन्‍की लीलाओं का आस्वाद 
भक्तों के लिए ही हे । द ५4 हा 


पृष्टिमाग--वल्लमाचाये ने वेदान्त में शुद्धाह त चलाया तो भक्ति- 
सारे में एक अत्यन्त प्रेमोपासक सम्प्रदाय, जिसे पुष्टिमागें! कहते हें । 
विशुद्ध-प्रेम को ही पुष्टि कहते हैं। आचाय शुक्ल ने अलुग्रह को पुष्टि * 
कहा है। श्रीकृष्ण की साज्षात कृपा प्राप्त करने के लिए ही आचाय जी 
ले इस प्रेम को अपनाया जिससे जीव सरलता से कृष्णासक्त होकर 
इस संप्तार से मुक्त हो जाँय | इसलिए गोपियों की प्रेम-भावना वाली 
सेवा को ही उन्होंने लिया है | ब्रज में तीन प्रकार के गोपीजन हैं -- 
(१) गोपागना, (२) कुम्गरिकाएँ, (३) अजांगनाएं । इन तीनों में 
गगोपांगनाओं? ने... लोक के भय से मुक्त होकर और सब धर्मों का 
त्याग करके शुरु-प्रेम से श्रीकृष्ण का साक्षात्‌ भजन किया है। यह 
परकीय भावना बाला प्रेम है और इसी को श्रेष्ठमम माना. गया है । 
इसे 'पुष्टि-पु ४! कहते हैं | कुमारिकाओं ने मर्यादा में रहकर परोक्ष-रूप 
से त्रव आदि. करके श्रीकृष्ण का भजन किया है, इसलिए यह पुष्टि 
सर्यादा' है। इसमें र्वकीय ख्री भावना की प्रधानता रहती दै। जंजांग- 
जाओं ने श्रीकृष्ण का बाल भाव से-भजन॑ किया है इसलिए इसे पुष्टि. 
 अबाह' कहते हैं । एक चतुर्थ अवस्था और मी है. जिसे 'सख्य-भाव! 
कहा जाता है |... ले आय हक लि 
इन भावना साधनों से जिस: विशुद्ध प्रेमरूप शुद्ध पुष्टि की प्राप्ति 
 होती'है, उसे बल्लभाचारय्य ने स्वाघीना अर्थात्‌ स्वतम्त्र-मक्ति कहा हे । 
- उनका मत हैं. कि जब तक कृष्ण वी आधीनता रहते है. तब तक 
: अ्मर्यादा है, और स्वाधीन अवस्था को (पुष्टि! कहते हैं । गोपियों में 
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राधा प्रमुख थीं। घूर ने राघा तथा कृष्ण का धूम-धाम से विवाह 
कराया है । अन्य गोपियाँ भी ब्रतादि करके श्रीकृष्ण के साथ स्वकीया: 
की भाँति रास में सम्मिलित होतीं हैं । सूर ने स्वकीया के संयोग और: 
वियोग दोनों पक्तों को चित्छि किया है । ; 
संयोग-- ० 9. 
नवल निक्रुज, नवत्न नवल्ञामिलि, नवल निकेतनि रूचिर बनाए। ; 
विल्लखत विपिन विल्लास विविध वर, बारिज वदन विकच सचु पाए. 
५८ >८ )< 
सूर सखी राधा माघव मिल्नि क्रीड़त हैं, रतिपतिहिं लज्माए॥ 
वियोग «- द 
बिन गुपाल्ञ बेरनि भई कु'ने | 
तब यह लवा छगति अति सीतल, अब भई विषम ज्याल की पुज ! 


|] 


के का अर |. २ . >< 


. ऐे ऊूथौ, कहियो साधव सों बविरह कदन करि मारत लुज । 
. सूरदास प्रभु को मग जोवत, अखियोँ भई बरन ज्यों गु जे ॥ , 


यह उपगेक्त पद स्वकीया भाव से श्रीकृष्ण में भक्ति को प्रकट 
करते हैं | इसमें मर्यादा है पर जिन गोपी ज्ञनों ने लौकिक तथा वेदिक 
सभी मर्यादाओं का उल्लंघन करके सब कमफन्ञों की इच्छाओं का त्याग 
करके भगवान से परकीया हूप में प्रेम किया । उसे देखिए-- 


मैरो मन गोपाल हरयो री + 
वितवत ही हरि पेठि नैेन मग ना जानों धों कहा करयो री ॥ 
मात पिता, पतिन्बंधु, सजन जन, सखि, आँगन सब भवन भरयो री । 

» कौक वेद प्रतिहार पहरुआ तिनहूँ पे राख्यो न परयो री॥ 
धर्म घोर कुल्न कानि कुची करि तेहि तारो दें दूरि घरयोरी | 
पुलक कपाट कठिन डर अन्तर इतेहु जतन कछु बेन सरयौ गी।॥। * 
छुत्ि विवे 5 बत सहित सच्यौ. पचि सुघन अटल कबहूँ न टरयौ री |: / 
लियों चुराइ चिते चित सजनी घूर सो मो सन जात जरयी री ' 
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.. इस पद में गोपांयना के पति देव भी आँगन में बैंठे हैं, माता-पिता* 
छा।दि भी उपस्थित हे फिर भी श्रीकृष्ण ने गोपागना के सन को चुरा हर 
ही लिया:। परकीया का श्रेम लौकिक पतिदेव से हटकर परम देव में हो 
गया, इसी सम लोक बंद ओर कुल की मधोदा समाप्र हो गई । आगे. 
फिर कहते हैं । | ० क्‍ 


नन्‍्द के द्वार नन्‍्द गेह पूछति |. ह 
इतहिं ते ज्ञाति उतहिं ते फिर्ति निकट छह जाति नहिं नेक सूकति || 
भई बेहाल! त्रजबाल नन्दृत्ञाल हित अरपित तन-मन सबे तिन्हें दीनों । 
लोक लज्जा दरजि! ल्ञाज देखति भजि स्याम को भजजि कुछ डर न कोनों ॥ 
भूलि गयो नाम दथि को कृति स्याम यों ना्दि सूचि धाम कुछ है कि नाहि 


घूरः प्रभु कों मिली मेदि भल्ली अनभली चुन हरदी रली देह छाहीं ॥ 


. इन पदों से प्रकट है कि परकीया का ग्रेम ही विशुद्ध प्रेम है, पर 
लोक में परंकीया प्रेम अच्छा नहीं सममका ज्ञाता | परकीया प्रेम को 
ओेप्ततम मानने का कारण यह है ह्लि जिस बस्तु पर मनुष्य का अधि 
. कार होता है उससे मनुष्य का मन चन्द्रमा के घटने की भाँति ऊबने 
लगता है और प्रेम घटने लगता है। इंसीलिए तुलसीदास कहते हैं-- 


चातक तुलसी के मते, स्वॉतहु पियो न पानि | 
प्रेम त्खा बाढति भली, घटे घटेगी आनि॥ 


अतः जिस चीज को हम पा नहीं सकते उसकी प्राप्ति के लिए हम 
सतत उद्योग करते हैं। उसकी ओर हमारा प्रेम और चाह बढ़ती ज्ञादी 
है। यदि बह प्रेम-विन्दु अलभ्य हो जाता-हैं तो बाह्य वासना-जनित 
श्रेम-भी धीरे-धीरे लुप्त हो जाता है और केवल शुद्ध प्रेम बच जाता है | 
इसोलिए परकीया प्रेम को भक्तों में श्रेष्ठ माना गया है | उसके प्रेम में 
सश्ची लगन होती है। तीखरे प्रकार का प्रेम ब्र॒र्जागनाओं का प्रेम है | 
इसमें वात्सत्तय को भावना प्रधान है । इसका उदाहरण है माता 
 यशोदा का प्रमन-- 


हि. 


«  ल्‍विशुद्धादेतवाद श्भ्डे 
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जसोदा' हरि पालने कुलाबे |... 
हतलरागे दुलशंगै मल्हागै, जोइ सोइ कछु गागै।॥॥ 
मेरे लाल को आउ निंदरिया, काहे न आनि सुत्ावै। 
2५ >< ८ 2५ 


जो सुख सूर” अमर स्रुनि दुलंभ, सो नंद-भामिनि पातै॥ 
फिर 


: सिखबति चलन जसोदा मैया | क्‍ हज. 
 अरबराइ कर पानि गहावत, डगमगाइ घरनी घर पयाँ॥औ। 
. कबहूँक सुन्दर बदन विल्ञोकति, हर आनन्द भरि लेति बलेयाँ । : 
८ है ८ ६. 
इस प्रकार के अनेकों पद हैं ज्ञिनसे सुर आदि अप्वक्छाप के कवियों 
ने इस बान्न-भाव के प्रेम का बड़ा ही सुन्दर प्रेम-निरूपण किया है । 
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यह लोक और काल की सीमाओं को भीं लाँघ गया है । 


/) कि 
अर ल्‍ 


इसके अतिरिक्त सख्य भाव का प्रेम चित्रित किया गया है| कृष्ण 


अपने सखाओं से कगड़ते हैं और उस समय का मगइड़ना देखने 


खेलत में को काकी गोसेयाँ । .  “ / रख ३ 
हरि हारे, जीते श्रीदामा, बरबस ही कत कर गरिसियाँ 
जाँति पाँति हमत॑ कछु नाँहि, न बसत तुम्हारी छेयाँ | 
अति अधिकार जनावंत याते अधिक तुम्हारे हैं कछु गेयाँ ॥ 
फिर देखिए हा क 
सखा कहत है स्थाम खिसाने- ॥ द ४ 
आपुहि आप ललक भमण ठाढ़े' अब तुप्र कहा रिसाने ॥ 5 
बीचहिं बोल उठे: हलघर तब इनके माय न बाप 
हार जीत कछु नेक न जानत, लरिकंन लाबत पाप ॥ 
श्याम अपने मित्रों के-साथ खेल रहे हैं अथात्‌ अंशी अपने अंशों 
के साथ खेल रहा हे । बलराम का व्यंग है कि श्रीकृष्ण हार-जीत' क्या 
जानें इनके माँ-बापःतो है नहीं ।- तो प्रभुं का न कोई माता हे “न पिता 
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कर वह हार-जीत से भी परे हैं । वे अत्यन्त उच्च हैं। खेल में, लीला 
में, जीव उनके निकट ही रहता है। प्रभु के साथ रमण करने पर 
उसमें आनन्दाश भी आा जाता है, अतः जाति में, जीव ओर ब्रह्म सें 
किसी अकार का अन्तर नहीं है । जीबु अग्नि की चिनगारो कौ 
तरह ब्रह्म का अंश है। प्रभु चिनगारियों के पुज हैं ।. यही उनको 
गायों की अधिकता है। आनन्द की मात्रा भी जीव में इसीलिए 
अधिक है । यह सब होते हुए भी जीब प्रभु के सम्मुख ह्वीनता स्वीकार 
करने के लिए तत्पर नहीं है क्‍योंकि वह अंश है । इसी प्रकार के 
 खाभाविक्र तथा सरस चित्र और भी मिलते हैं। कृष्ण का चक-डोर 


घुमाना देखिए-- 


.._ गोपाल माई खेलत हैं चक-डोर । 
४... झड़का सात पचास संग ल्ीने निपट साँकरी खोर || 
. +>-परमानन्द दास 


« “इस प्रक्रार सख्य-भाव की भक्ति बअ्यष्ट छाप के कवियों में प्रधान 
रूप से मिलती हैं। कहीं कहीं दास भाव की भक्ति की कलक भी. 
मिलती हैं पर इन कवियों में तुलसी की भाँति उसकी प्रधानता नहीं । 


जैसा पहले बताया गया हे कि आचारय वल्लम ने लिखा है 
“कष्णाधीना तु मयोदा, स्वधीना पुष्टिरुच्यते” | जब तक कृष्ण की 
 आधीनताो रहती है तब तक मयाँदा है, स्वाधीन अवस्था ही शुद्ध 
पुष्टि कहलाती है | जो ऊपर बताए गए भेदों से ऊपर है इसको हमे ब्क्ष 
भाव की भक्ति भी कहते हैं। पर ऊपर लिखी अवस्थाओं में जो सुख प्राप्त 
होता है बह अन्यत्र दुलंभ है। यह भक्ति भक्त को भगवान की लीला 
में भाग लेने वाला बना देती है। इस मार्ग पर चलने वाला गृहस्थ 
चाहे गृडस्थी में रहे चाहे विरक्त हो जाए, ग्रंदि बह भगवान की सेवा 
में तन-मन-घन से लगा रहता है, तो एक दिन भगवान के प्रेम का 
पात्र और उसके लीला घाम में प्रवेश अवश्य पा जायगा। “तन्मय: 
अवस्था का भाव नीचे लिखे पद से रपष्ट हो ज़ायगा । गे 
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आँखिन में बसे, जियरे में बसे, हियरे में बसे, निस-दिन प्यार । 
मन में बसे, तन में बसे, अंग-झंग में बसत नन्‍्दबारो ॥ 
सुधि में बसे, बुधि ही में बसे, उरजन में बसत प्रिय प्रेम दुल्वारों । 
सूर स्थास बन हूँ में बसत, घहहू में बसत, संग ज्यों जलतरंग न होत न्‍्यारो॥ 
ऊपर दिए गए निरूपणब्से स्पष्ट है कि सूर. आदि अंश्रछाप के 
कवियों ले वल्लभ सम्प्रदाय का पूर्णत: अपने कांव्य सें निरूपंश 
किया है पा है 


चन्द्रबली पाँडे जी का कहना है कि अरब स्वभावतः अध्यात्म के 
प्रेमी नहीं थे वरन्‌ उनका ध्यान तत्त्व चितन से कहीं अधिक संग्राम 
पर रहता था -? उन्हें शास्र की अपेक्षा तलवार से अधिक मोह था | 
. स्वयं मुहम्मद साहब की सफलता तलवार के बल पर हुई थी | इस्लाम 
की दीक्षा यह है कि अल्लाह के अतिरिक्त अन्य देवता नहीं हैं, और 
मुहम्मद उनका दूत है । इस्लाम के दो पक्त हैं--पहला अल्लाह, दूसरा 
मुहम्मद | मुहम्मद के दूतत्व से चोदना व आदेश का अथ है| इस 
आदेश के पालन करने की प्रेरणा बाहरी है भीतरी नहीं। इसमें 
सोचने की गुजाइश नहीं है बल्कि मानने भर का हक है । किसी 
आज्ञा के कारण अल्लाह को मानना और देवताओं की सत्ता को न 
मानना एक बात है और आत्मच्चिंतन के फलस्वरूप एक परम सत्ता में 
विश्वास करना दूसरी बात | इसमें प्रथम इस्लाम है दूसरा तसव्बुफ । 
इस्लाम कहता है कि अल्लाह ही परम तत्व हे, और फरिश्ते आदि 
दूसरी सत्ताएं भी हो सकती हैं पर वे हमारी पूज्य नहीं | तसव्वुफ का 
कहना इससे भिन्न है। उसका कहना. कि परमात्मा के अतिरिक्त 
अन्य कोई सत्ता नहीं है । जो कुछ भी हमें प्रकृति में दिखाई पड़ता है 
+ वह ईश्वर का ही स्वरूप है । हे, क्‍ 
: सृफियों का ईझर--अल्लाह कुरान में एक परम देवता ही है; 
कुरान के पढ़ने से पता चलता है कि कुरान का अल्लाह” सगुण और 
साकार है। इसी का विकास करके विद्वान सूफियों ने यह प्रमाणित 
किया कि अल्लाह अन्तयोभी है और उसका सिंहासन हृदय है | हृदय 
को स्वच्छ ओर निर्मल रखने से सदा उसकी परछाई' पड़ती रहती है 
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“और इस प्रकार से. लगातार उसके सत्‌ स्वरूप से परिचित होते र ह्ते 
हैं । अल्लाह के समस्त गुणों को सूफियों ने चार भागों में विभाजित 
+किया--जात?, 'जमाल', जलाल' तथा “कमाल! | इनको हमईक्रमशः 
/सत्ता!, साधुयः, ऐश्वर्य, तथा अदूभुत! के रूप में देख सकते है । 
'सूफियों ने ज्ञातः और “कम्जालः का बड़ा ही सुन्दर एवं विषद निरूपण 
किया और अनलहक' इसी का परिणाम है। यही अनहलक! * में 
अच्ड हूँ? है । का जा मिकिल हैं यदि 
.. पद्मावत में अद्वोतवाद के दशेन स्थान स्थान पर मिलते हैं । य 
'मनुष्य का अहंकार छूट जाय तो इस ज्ञान का उदय हो जाय कि सब 
“कुछ मैं ही हूँ, मुकसे अलग कुत्च नहीं है । जायसी कहते हैं" 
हूँ हों कहत सबे मति खोई । जौ तू नाहिं आहि सब कोई 
आपुष्दि गुरुसो आपुष्दि चेल्ा । आपुदि सब औ अआपु अकेला ॥ 
.. रेसे अखरावट! में जायपी ने मैं ब्रह्म हैँ” की अल॒भूति से ही पूर्ण 
शान्ति प्राप्त होना बताया है। 8 
'घोडहं सोउहं! वसि जो करई | सो बूके, सो धीरज घरई॥ 
माम-रूप असत्य हैं वे बदलते रहते हैं पर उनकी: तह में जो आत्म- 
सत्ता है बह सत्य है, नित्य है । अखरावट! में जायसी कहते हैं-- 
बिगरि गए सब नावें, हाथ, पाँव, सह, सीस.घर | 
तोर नाँव. केहि ठावें, मुहम्मद सोइ विचारिए॥ 
के ” वेदान्तियों की भाँति समुद्र और लहर का दृष्टान्त 
देते हं-- रा ईद व म 


सुन्न-समुद चख माहि जल जेसी, लहरें उठहिं। 
... डठि उठि मिटि मिटि जाहिं, मुहमद खोज नपाइए॥ ' 
... बह परम तत्व कश-कण में व्याप्त है, नाम रूपों की तह में हैं' 
* परन्तु नाम रूपों का उस पर कोई प्रभाव नहीं है | वह अविकारी है। 
/ ४चख महँ नियर;: निहारत दूरी | सब घट माहेँ रहा भरि पूरी |. 
: पवन न॑ उड़ो, न भीजै पानी । अगिनि जरे जस निरमल बानी ॥7 
।.. इस प्रकार जायसी ईश्वर के अह तत्व की ओर इ"गित करते हैं । - 
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 जगत--सूफियों के समज्ञ जगत का प्रश्न आया तो है, उन्होंने 

उपादान और निमित्त कारण पर विचार भी किया है, परन्तु उनकी. 
मीमांसा वेदालियों की भाँति स्पष्ट नहीं है । अदः सफो लोग जगत 
का बसा स्पष्टीकरण नहीं कर पाये जेसफ्े वेदान्तियों ने किया । कहा 
जाता है कि अल्लाह ने आत्म-क्लापन के व्छस्ते सृष्टि की-रचना की 
अल्लाह की शक्ति अपरमभित है | उसके. कुन” में सारी शक्ति 
समाई हुई दै। वह इसके आधार पर ही इसक्की रचना कर सकता हे । 
यह सृष्टि उल्के पुण्य का ही प्रसार है । सूफियों ने सृष्टि को स्वप्नवत्‌ 
माना है । अरबी का कहना है सृष्टि स्व॒तन्त्र तो नहीं है पर नित्य तो, 
अवश्य है । ज्ञामी का मत है कि ग्रेम से प्रभावित होकर अल्लाह ने 
अपने मुख का आदर्श लिया और उससें अपना रूप स्वयं व्यक्त करने. 
लगा । नाम-रूपात्मक जगत ब्रह्म का प्रतिविम्ब है | 

जायसी ने इसी प्रतिबिम्ब की झलक अपने 'पद्मावत? में दपण में 
अलाएउद्दीन को पद्चिनी दर्शन कराके, दिखाई हे । 

देखि एक कौतुक हो रहा । रहा ऑतरपट पे नहिं अहा ॥ 

सरबर देखि एक में सोई | रहा पानि ओ पान न होई।॥ 

सरग आइ घरती महँ द्वावा | रहा घरति, पे घरत न आवा॥ 

जगत की सत्ता सत्य नहीं है, बह तो केवल एक छाया मात्र है-- 
जब चीन्हा तब ओर न कोई | तन-मन, जिउ, जीवन सब सोई |) 

हों? 'हों? कहत धोख इतराहीं। जब भा सिद्ध कहाँ परछाहीं ९ 


जीव--अल्लाह ने इसान को अपना ग्रतिरूप बनाया और उसमें. 
अपनी रूह फू क दी | अरबी का मत हे कि अल्लाह ने आत्म-प्रदशन 
के लिए जो संसार रचा वह अन्धा दपंण था और अल्लाह को उसमें 
अपने रूप की कलक नहीं दिखाई देती थी। इसलिए उसने आदसः 
को बनाया जो उसी की अ्रतिमूर्ति थी । बस अल्लाह ने आदमी में. 
अपनी परछाई' देखी और इसी से इ'सान अल्लाह की दृष्टि है और 
. इसीलिए उसका नामकरण इंसान” हुआ 4: .तसव्वुफ ने अल्लाह को. 
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अमा! तंक पहुँचा दिया जिसका अर्थ निगु श होता है और मुहम्मद 

साहब सूफियों की दृष्टि में प्रिय, रक्षक, तारक आदि सभी हो गए ।. 
वे कुत्व” अथात्‌ पुरुषोत्तम” हुए। इनका नूर सृष्टि का उपादाने, 
कारण हुआ और स्वयं उसके निमित्त कारण । हम कह सकते हैं कि _ 
ज्ञानियों की.साया भक्तों की शक्ति, और सूकछियों के नूर का संष्टि 
व्यापार में एक ही स्थान है। बेसे तो सूछी साहित्य में जीव का भी 
विवेबन पूरा नहीं है, क्‍योंकि इस्लाम बढ कट्टर घर्म है और उसकसें 
जा कुछ साना गया उसके विरुद्ध कहने का साहस करना अपनी सुत्यु 
को आसन्त्रित करना था। उनके साहित्य में यह मिलता है कि जीव _ 
अल्लाह से प्रथक नहीं है और यह भी पूरी तरह मिलता है कि सूफियों 
ने अठ्ठ त का ही पतक्त लिया है। इस अह् त में वे हमारे यहाँ की तरह शुद्ध- 
विशिष्ट अथवा ह् ताइ त दर्शन की मल्लक देते रहे, परन्तु इसके बारे में. 
निश्चित रूप से कुछ भी नहीं कहा जा सफता । हाँ, यह ठीक है कि 
अह त भावना उनमें हर जगह पाई जाती है। उनमें हमें कहीं खुलकर 
यह कहने का साहस नहीं मिलता कि. “सत्य॑ ज्रह्म जगन्मिथ्या जीबो 
अद्वोवनापर:” । 


शेतान--मनुष्य को सुख, दुःख, पाप, पुण्य क्‍यों भोगने पड़ते हैं ९ 
इसका उत्तर इस्लाम शैतान” की कल्पना करके देता है और सूप्टी 
“नियवि! को ही मनुष्य के भ्रष्ट होने का कारण मानते हैं। वे '(इबलीस? 
को इंसान? के बिगड़ले का कारण-नहीं मानते | उनका 'इबलीस? 
इस्लाम का शैतान नहीं है बरन्‌ पुराणों का नारद” है जो अल्लाह 
का परम भक्त है। वह अल्लाह की झाज्ञा मानने को भी कोई महत्व 
नहीं देता, परन्तु उसकी उपासना के लिए शाश्वत कष्ट सहने को तैयार 
रहता है। यदि इबलीस” न होता तो अच्छे बुरे का प्रश्न ही नहीं 
उठता | घृफी पाप को शाश्वत नहीं सममते । 





कल्ब--सूफी मत में 'कल्ब” की बढ़ी महिसा हे। सूफी उसको 
अभोतिक मानते हैं. परन्तु वह वास्तव में भोतिक है। कल्ब उपनिषदों 
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का हृदय ही है । सूफी 'कल्ब्” में अल्लाह को धारण करते हैं | सिर, 
'को सूफी इ'सान में अल्लाह की धरोहर मानते हैं। उसको इश्वरीय 
ओर शाश्वत मानते हैं। उसका विनाश नहीं होता | पाँडे जी. सिर 
को बाह्य सत्व और अभ्यन्तर अनभूति कूहते हैं । बेराग्य से जब सत्व 
शुद्ध हो जाता है तो उसमें परमात्मा की ,अनुभूति होती. हैं । इसी को 
सूफी लोग प्रियतम का 'दीदार? कहते हैं 
नफ़्त--यह सूंफियों की वासना या चित्तवृत्ति मालूम होती है! सूफी 
नफ़्स का विरोध करने के -लिए साधना करते हैं। विरह में तड़प कर 
“यार-बार मरना इसी नफ़्स का मरना होता है । यदि नफ़्स की चलती 
+ती इन्सान संसार में फंसा रहता, मज़ा करता और अल्लाह का नाम 
भी न लेता; परन्तु इसी नफ़्स में. अल्लो किक शक्ति है जिसे सूफी रूह 
कहते हैं । 'रूड़' को हम आत्मा कहं सकते हैं । 'रूहं!? का प्रेम अल्लाह 
होता है और “नफ़्सः का प्रेम शैतान से होता है । हमारी रूह 
हमेशा परम रूह के दीदार के लिए तड़पती रहती है 
सुक्ति-सूफो खुदी' को नह्ीं.सह सकते | सूफी कहते हैं खुदी” 
को दूर करो तुम खुदा” हो। 'नफ़्सः के चक्कर में मत पड़ी, 'कल्ब' की 
सुनो । सूफी सब्र कुछ उसका प्रतिबिम्ब समझ्तता है। सूफी उसी 
सौन्‍्दय की ऋलक पर मुंग्ध होकर उसके मूल पर निछावर हो जाना 
चाहता हें; इसलिए हम सूफियों को प्रतिबिम्बबादी कह सकते हैं 
आदम'” अल्लाह का प्रतिधिम्ब हे, सृष्टि दपण है | इन्सान अल्लाह से 
तभी तक अलग रहता है जब तक वह सृष्टि के दपण में अपन? रूप 
देखता है । जैसे ही इन्सान की इच्छा का लोप हो जाता है इ'सान का 
रूप मिट जाता ह और वह वही! हो जाता हे | यही अनलहकः 
'है और यही अहं ब्रह्मास्म' हैं। “सूफी इसी महामिलन के भूखे हैं 
ओर रात-दिन प्रियतम के रोम-रोम में समा जाने के लिए आकुल हो 
कर तड़पा करते हैं । वे कभी भी अल्लाह को अपने से भिन्न नहीं देख 
सकते | सदा उसी का और उसी में हीकर रहना चाहते. हैं: कुछ उससे 
. ईडिटक कर दूर रहना नहीं ।7 सूफी अपने प्रियतम की- याद में मस्त हो 
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जाते हैं और थे इतने ध्यान मग्न हो जाते हैं कि उन्हें अपनी सुध तक 
नहीं रहुती । इसी को हालः आना कहते हैं। 'हाल' की अवस्था में. 
ही उनका उनके प्रियतम से साक्षात्कार होता हँ-। इसी अवस्था में जो 
महामिलन होता हे उसी को, सूफ्ठी मरण कहते हैं जिसका वर्णन करते 
वह अघाते 'तहीं। यही अज्जस्था उनके प्रियतम का बुल्लावा है, यहीं: 
मुक्ति अथवा मोक्ष है । यही उनके उपासना-क्षेत्र का परम अन्त है | 


रहस्यवाद 


रहस्यत्राद” एक ऐसा विषय है जिस पर बहुत कुछ लिखा जा चुका 
है, तथा बड़े-बड़े विद्वानों में इस विषय पर मन्भेर है। पर साहित्य में 
इस बाद का इतना प्रचार हैं कि इस पर कोई आलोचक न तो लिखे 
बिना रह सकता है और न अपने विचार व्यक्त किए बिना । 


रहस्य! शब्द हमारे मस्तिष्क में क्रिसी गुल्य', दिपी', आसानी 
से समझ में न आने वाली”? बात का आभास देता है । जब हम किसी 
. से कहते हैं कि इस बात में क्या रहस्य है? तो हमारे मन में किसी बात 
को छही सहो सममभने, भेद जानने की तीज उत्कंठा रहती है। 
यदि हम किसी की ओर से विरक्त रहना चाहते हैं, तो 
उसकी बातों को जानने की उत्कंठा हमें नहीं होती । 
पर यदि हम किसी की बात को समझना चाहते हैं तो मझूगढ़ा 
हो जाने पर भी उस दूसरे की बात को ज्ञानने की उत्कट इच्छा 
बनी रहती है और उसको जाने बिना हमारे हृदय को शान्ति नहीं 


“मिलती । 


इसी भाव को सामने रखकर इस बाद” का--जैसा इसका नाम 
प्रकट करता है--जन्म हुआ । जब उपनिषदू-रचयिता ऋषियों कों 
अपने सरल विचारों में उस असीम और अनन्त का बोध दुर्ग म-सा 
खगा तब उनके कौतुहज्न ओर जिज्ञासा-पूर्ण मस्तिष्क ने रहस्यचाद की 
सृष्टि की | यही भावना उपनिषदों की रहस्यात्मक भाषा का मूल है । 
इंशोपनिषद्‌ कहता है, “वह ब्रह्म चलता है, वह नहीं चलता; वह दूर . 
है, वह पास भी हैं; वह सबके अन्दर है, वह सबके बाहर है ।” कारण 
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यह दे कि ससीम भाषा असीम का बशन केसे करे ? उस अनन्त. 
गदियं, अनन्त प्रेम तथा अपार आनन्द को वाणी प्रकट करने में 
असमथ है । यह प्रेम, यह उल्लास जो प्रिय को देखनें और आत्मसात्‌ 
करने का प्रयत्न है, वह सीज़ित बाणी केसे व्यक्त करे ? तभी तो यमा- 
चाय कहते “ 
आसीनो दूर बत्रजति शयानो याति सबत 
कस्तं॑ मदामदं देव॑ मदन्‍्यों ज्ञातु महति । 
बेठा हुआ वह दूर चला जाता है, सोता हुआ वह सर्वत्र पहुँच 
जाता है, उप हर्ष और शोक सहित बिरुद्ध धर्म वाले देवता को मरे 
सिवाय कौन जान सकता है ६” मुण्डकोपनिषद्‌ कहता है-- 
द . प्रणबों घनुः शरो झ्यात्मा ब्रह्म तझच्यमुच्यते | 
अप्रमत्तेन बेद्धव्यं शरवत्तन्मयों भवेत्‌ ॥ 

.  प्रणाव को धनुष समकना चाहिए और आत्मा को बाण: ब्रह्म 
ही लक्ष्य है | प्रमाद हीन होकर इस प्रकार बेघना चाहिए कि आत्मा 
ब्रह्म में, लद्य में तीर की तरह तन्‍्मय होकर पमिल्न जाय 7? 

यही 'रहस्यवाद का मूल है | यही कारण है कि रहस्यवाद अपने 
में अभारतीय वस्तु नहीं है, वह पूर्णतया भारतीय वस्तु है। उसके रूप. 
को अभारतीय कहना बेसा ही है जेसे अन्तगीष्रीय ( [7007&6007वो 
छप्रा70'90)8 ) अकऊ- चिन्हों को अभारतीय कहना | भारंत से कोई ब्स्तु 
बाहर गई और बाहर जाकर जो संगति उसे मिली, उसके योग से मूल 
रूप अभारतोय नहीं हो सकता | हाँ, बाहुर॑ं चाहे उसका विकास ठीक 
रास्ते पर हुआ हो या गलत पर । गलत विकास के कारण पुत्र किसी 
दूसरे का पुत्र नहीं कहा जा सकता | 
». पर आचाय रामचन्द्र शुक्त को रहस्यवाद में कोरे बाद? के ही 
द्शन होते हैं | ऐसा प्रंदीत होता है कि उनका आदर्श तुल्लसी” होने 
के कारण उन्होंने संचं साहित्य को उसी मानदंड से मापन का प्रयत्न 
किया है। उनको विशाल दृष्टि को तलसी की भव्यता के आगे सब 
फींका दिखाई पड़ा है.। रहस्यवाद के सरुम्बन्ध में आचाय शुक्ल बार- 
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बार इस प्रकार के विचार व्यक्त करते हुए पाये जाते हैं  ज्ञानातीत: 
(॥%87030०00०708| ) दशा से--चाहे वह काई दशा हो या न हा-- 
काउय का कोई सम्धन्ध नहीं है |” “सनोमय कोश हो प्रकृत काव्य-< 
भूमि हे, यही हमारा पक्ष है । इसके मीतज की कोई मनमानी योजना: 
खड़ी करके उसे इससे बाहर के किसी, तथ्य का--खसका कुछ 
ठिकाना नहीं--सूचक बताना हम सच्चे कत्रि का क्‍या, सच्चे आदमी 
का काम नहीं सममते |” “रहस्यवादी पूर्ण गोचर को खामने पाकर 
अगोचर, अभौतिक आदि की ओर अपना अमिलाष बतलादा है, जो 
अभिल्लाष के वास्तव स्वरूप के सवंथा विरुद्ध है।/ डा अपनी: 
दुरारूढ़ रूपयोजना या भावना में वे अगोचर और अब्यक्त सत्ता का 
साक्षात्कार करते हैं |?” इसी प्रकार वह छायावाद के साथ अनथथ करते 
हैं, उनका कहना है कि छायावाद पुराने “प्रततब्रिम्बबाद! का दूसरा 
नाम है । “यह 'प्रतिबिस्बवाद' सूफियों के यहाँ से होता हुआ योरप 
में गया जहाँ कुछ दिनों पीछे 'प्रतीकवाद' से सश्लिष्ट होकर धीरे-धीरे 
बंग-साहित्य के एक कोने में आ निकला और नवीनता की धारणा 
उत्पन्न करने के लिए छायाबाद” कहा जाने त्वगा ।? 

: शुक्त जी का कहना हे कि जो रहस्थवाद हमें कबीर, जायसी 
आदि कवियों में मिज्षता हैँ वह 'सामी”' देन है । बह भारत की बस्तु 
नहीं। भारत के भक्त कवियों में भी अवतारबाद की धारणा व्यक्त, 
( सगुण ) के प्रति चल्ली, अव्यक्त के प्रति नहीं । हाँ, अवतारवाद का 
मूल रहस्य-भावना अवश्य है । पर हमारे काव्य में रहस्य, अपरोक्ष को 
स्थान नहीं मिला । शुक्त जी इस बात को बार-बार कहते हैं 
“अव्यक्त ब्रह्म की जिज्ञासा और व्यक्त, सगुण इश्वर या भगबान के 
सान्निध्य का अभिलाष, यही भारतीय पद्धति है। अव्यक्त, अभौतिक 
ओर अज्ञात का अभितलाष यह बिल्कुल विदेशी कल्पना है और मज- 
हेबी रुकाबटों के कारण पंगम्बरी मत मानने वाले देशों में को गई हे ।?” 
.. रहस्यवाद को उन्होंने 'कल्पनावार! तक कहकर पुकारा है और कह। 
. है “यह “कल्पनावाद! वास्तव में सूफियों के यहाँ से गया है ।” रहस्य-: 
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बाद की उत्पत्ति के सम्बन्ध में वे कहते हैं “काव्यात रहस्यवाद की 
उत्पत्ति भक्ति की व्यापक व्यंजना के लिए ही फारस, अरब तथा योरप 
में हुई जहाँ पेगम्बरी मतों के कारण मनुष्य का हृदय बँधा-बँघा ऊब 
रहा था।” “भक्तिकाव्य में रहस्यवाद की उत्पत्ति के धार्मिक और 
सामाजिक कारण पर जो विचार करेगा उसे यह लक्षित हो जायगा 
कि यह सब द्राविड़ी प्राणायाम मजहबी तहज्ञीब, घार्मिक शिष्टता 
( ०॥27078 (०५०४०४ए ) के अनुरोध से करना पड़ा |” आगे वे 
फिर कहते हैं “भारतीय भक्ति काव्य को 'रहस्यवाद” का आधार लेकर 
नहीं चलना पड़ा । यहाँ के भक्त अपने हृदय से उठे हुए सच्चे भाव 
भगवान की प्रत्यक्ष विभूति को बिना किसी संकोच और भय के--बिना 
प्रतिविम्बवाद आदि बवेदान्ती वादों का सहारा लिए--सीथे अर्पित 
करते रहे | मुसल्मानी अमलदारी में रहस्यवाद को लेकर जो 'निगु ण- 
भक्ति! की बानी चली वह बाहर से - अरब और फारस की ओर से-- 
आई थी । वह देशी वेश में एक विदेशी वस्तु थी | इधर अंगरेजों के 
आने पर इसाइयों के आन्दोज्नन के बीच जो ब्रह्मो-समाज बंगाल में 
स्थापित हुआ उसमें भी 'पौत्तलिकता! ( 00]860/ए ) का भय कुछ 
कम न रहा । अतः उसकी विनय और प्रार्थना जब काव्योन्मुख हुई 
तब उसमें भी 'रहस्यवाद! का सहारा लिया गया। सार्राश यह कि 
रहस्यवाद एक साम्प्रदायिक वस्तु है; काव्य का कोई सामान्य छिद्धान्त 
नहीं ।? ५ 
इसके विपरीत रहस्थवाद को पूण भारतीय मानने वालों में केवल 
एक नाम ही पर्याप्त होगा । बे थे जयशंकर प्रसाद | उनका कहना है 
शुद्ध रहस्यवादी जिस आनन्द और अद्वयता की धारा बहाते रहे हैं 
आधुनिक रहस्यवाद उसी धारा का विकास है। यह कोई विदेशी 
वस्तु नहीं है ।” इसी प्रकार के विचार महादेवी वर्मा ने व्यक्त किए 
हैं। 'छायावाद? को भी केवल प्रतिबिम्बबाद” नहीं माना जञाता। 
प्रसाद जी इसको केवल अभिव्यक्ति का एक निरात्ञा ढंग मात्र मानते 
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हैं। श्री नन्‍्ददुल्वारे बाजपेयो जी कहते हैं “नई छायावादी काव्य घारा 
का भी एक आध्यात्मिक पक्ष है, परन्तु उसकी खुख्य प्रेरणा धार्मिक न 
होकर मानवीय और सरस्कृतिक है। उसे हम बीसवीं शताब्दी की _ 
वेज्ञानिक और भौतिक प्रगति की प्रतिक्रिया भी कह सकते हैं। सार- 
तीय परम्परागत आध्यात्मिक दर्शन की नवप्रतिंष्ठा का वतुृमान अनि- 
श्चित परिस्थितियों में यह एक सक्रिय प्रयत्न है |? इस प्रकार ग्हस्य 
बाद और छायाबाद पर शुक्ल जी के बिचारों का मेत्न बहुत से आलो 
चकों से नहीं त्वाता | यह ठीक भी हे | 
रहस्य” का अथ ऊपर समभाने का प्रयत्न किया गया था । फिर 
एक बार रहस्यवाद' है क्या, इसके समझाने का प्रयत्न किया ज्ञायगा। 
प्रसाद ने रहस्यवाद के दो मूल तत्व बतलाये हैं--यह ऊपर कहा जा 
चुका है--आननन्‍्द और अद्वयता । रहस्यवादी काव्य विरहोन्मुख है । 
यह दुख भी आनन्द की प्रष्ठभूमि लेकर आता है | अद्वयता, अभिचन्नता 
की अनुभूति से में! 'पेरेपने! तू! तिरेपने! की भावना का लोप हो 
ज्ञाता हैं। साधक को उस चिन्मय-शक्ति के अतिरिक्त कुछ दिखाई ही 
नहीं.देता । उच्चके लिए तो सारा जग 'सियाराममय सब जग जानी 
हो जाता है । अहं का इृदम्‌ से समन्वय होने पर ही सच्ची रहस्य- 
भूमि की प्रतिष्ठा होती है । जीव, ब्रह्म ओर प्रकृति की त्रिवेणी रहरय- 
भावना में एकाकार हो जाती है । 
रहस्यवाद में पाँच प्रमुख तत्व पाये जाते हैं-- द 
. --प्रञ्नु के प्रति जिज्ञासा, कुतूहल अथवा विस्मय की भावना । 
 २-प्रभ्ु का महत्व और उसकी अनिवंचनीयता । 
. ३-प्रभ्रु के दशन का प्रयत्न | 

. ४-प्रश्जु के प्रति विभिन्न सम्बन्धों की उद्भावना | 

.  #“-प्रभु से एकाकारिता | द 
हे 2 हृदय में आरम्भ से ही आस्था का बीज रहा है । वेदों 
0 “हि हे ब्कट 





है देवाय हविषा विधेम” में इसी जिज्ञासा का बीज है। “कस्मे 
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देवाय' शब्दों में रहस्य जानने की ओर संकेत है । यही रहस्य का सूल- 
मन्त्र है । प्राकृतिक शक्तियों के दोनों रूप हमारे समक्ष आये--१. भय 
मिश्रित और (२) आनन्द-मिश्रित। पहले का नाम विस्मय है और 
दुसरे का कुतूहल । कबीर के नीचे लिखे पद से विस्मय का पता चलता 
हा 

अवधू सो जोगी गुरु मेरा, (जो यहि) पद का करे निबेरा । 

तरिवर एक मूल बिनु ठाढ़ा, बिज्ठु फूले फल लागा। 

साखा पत्र किधो नहिं बाके, अस्ट-गगन-मुख गाजा ॥ 

यो बिल्लु पत्र करह बिलु तू बा, बिल्लु जिभ्या गुन गावे । 

गावनहार के रेख रूप नहिं, सतगुरु होय लखाबै ॥ 

पंदिक खोज मीन को मारग, कहँहि कबीर दोउ भारी । 

अपरसपार पार परसोतिम, सूरति की बलिहारी ॥ 


. एक मूल अकृति रुप श्रेष्ठ वृक्ष है, वह बिना मूल के खड़ा हे, क्‍योंकि 
सबका मूल प्रकृति हे और प्रकृति का मूल कोई नहीं । उस मूत्र प्रकृति 
रूप-वृक्ष में बिना फूल के विश्वरूपी फल लगा हुआ है, उस विश्व-वृत्त 
के शाखा-पत्र कुछ नहीं हैं और वह वृक्ष अष्ठ-प्रकृति-रूप से संदार में 
फैला हे । इस शरीर में पो (अंकुर) के बिना पत्र ( द्वितल्ल का कमल ) 
हे ओर करह (डंडी) के बिना एक तुम्बा (मस्तक) लगा हुआ हे | अज- 
पाजाप करने वाल्ले योगी, बिना जिह्ना के गुणगान करते हैं| गावनहार - 
(श्वासों) के रूप-रेख कुछ भी नहीं हैं। यदि स्वरोदय के भेदी सदूगुरु 
मिलें तो सब रहस्य समम्का करें । कबीर साहब कहते है कि विहंगम- 
मार्गी और सोन-मार्गी योगियों की ल्लीलाओं का दर्शन मैंने कराया 
हैँ | यह सब नाना प्रकार के मन के खेल हैं । जिस प्रक्रार आकाश में 
डड़ते हुए पक्षी का मार्ग हू ढ़ निकालना और जल में तेरती हुई मछली . 
का रास्ता निधोरित करना कठिन है इसी प्रकार विहंगम मागे (खेचरी 
मुद्रा) और मीन-मार्ग (स्वरोदय) में भी भारी उन्लकन है । जो पुरुष _ 
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मन और माया के बन्धनों से रहित है, वही पुरुषोत्तम है। अतः 
उसकी मूर्ति (स्वरूप) की में बलिहारी हूँ | + 

. जब कुछ-कुछ जान पड़ने लगता है तब कुतूहल जागृत होने लगता 
है। यथा-- हे 

शुन्य नभ सें उमड़ जब दुखन्भार-सी, 
नेश तम में सघन छा जाती घटा | 
बिखर जाती जुगनुओं की पाँति भी, 
जब सुनहल्ले आँसुओं के तार-सी। 
तब चमक जो लोचनों को मूं दता 
तड़ित की मुस्कान में वह कोन है ९ 
--महादेवी वर्मा 
प्रसाद भी कुतूहल-मिश्रित-जिज्ञासा उच्च अव्यक्त के प्रति इस 
ग्रकार व्यक्त करते है-- द 
हे अनन्त रमणीय कोन तुम १ 
यह में केसे कह सकता । 
केसे हो ? क्‍या हो ? इसका तो 

पी . भार विचार न सह सकता । 

* यह मानव अपने सीमित मस्तिष्क से क्या? और 'कौन” का उत्तर 
देने में असमर्थ है । प्रकृति में ज्ञो क्रियाशीलतां दिखाई देती है, उसका 
चालक अवश्य कोई होगा। द 

. कौन? का उत्तर जैसे-जैसे मिलने लगता हे वेसे-वेसे अनुभूति गहरी 
होती जाती है। साधक उस परोक्ष सत्ता की व्यापकता का अनुभव 
करने लगता है | इसकी सर्वव्यापकता से उसके महत्व का पता चलता 
है। महत्व का ज्ञान अभिन्नता का भाव जागृत करता है। कबीर 
कहते हैं--.. 


+ बीजक टोकाकार बिचारदास | 
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लाली मेरे लाल की ज्ित देखूँ तित लाल । 
लाली देखन में गई में भी हो गई लाल ॥ 
प्रकृति के नाना रूपों में उसी एक की झलक दिख रही है | सारी 
प्रकृति उसी से ओत-प्रोत है। प्रकृति का भिन्न अस्तित्व ही नहीं । 
जायसी यहो कहते हैं-- ्ि 
बहुत जोति जोति ,ओहि भई । 
रवि, ससि, नखत दिपहिं ओहि जोती । रतन पदारत, मानिक, मोती । 
जहूँ तहँ बिहसि सुभावहिं हँसी। तहेँ तहँ छिटकि जोति परगसी॥ 
नयन जो देखा केवल भा, निरमज् नीर सरीर। 
हंसत जो देखा हंस भा, दसन-ज्ोति नग हीर ॥ 
कबीर ने अपना संकेत इस ओर भी किया है-- 
अविगत अकल अनूपम देखा, कहता कही न जाय | 
सेन करे मन ही मन रहसे, गूँगे आनि मिठाय॥। 
फिर आगे कहते हैं-- 
लिखा लिखी की है नहीं, देखा देखी बात । 
दुलहा दुलहिन मित्रि गए, फोकी परी बरात ॥ 
इसी तरह-- हैं क 
कहे कबीर मुख कहा न जाइ, 
ना कागद पर अंक चढ़ाई । 
मानों गूँगे सम गुड़ खाई, 
केसे बचन उचारा हो। 
विराट का ज्ञान प्राप्त करने का प्रयत्न अनन्त काल से हो रहा 
है। पर आज तक कोई भी प्रयत्न सफल्न नहीं हुआ। पश्रसाद जी 
कहते हैं-- 
सब कहते हैं खोलो खोलो, 
छवि देखूं गा जीवन-घन. की |. 
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है भीड़ लग रही दर्शन की । 


उसके दर्शन तो नहीं हुए, पर कुछ भान अवश्य हुआ | 
है विराट ! हे विश्व देव ! तुम 
कुछ हो ऐसा होता भान-- 
संद गंभीर धीर सर्वर संयुत 
यही कर रहा सागर गान ! 
यह अप्रत्यक्ष विराट ही वहू विश्राम-स्थल है जहाँ सुख शान्ति की 
प्राप्ति हो सकती है-- द 
अब तो यह विश्वास जम गया-- 
कि बस यहीं है शान्ति । 
यहीं तुम्हारे द्वारे है-- 
इस जीवन का कल्याण | 
खड़े हम इसीलिए अनजान । 


है “नवीन 
क्यों कि-- 
चुभते ही तेरा अरुण बाण, 
बहते कन-कन से फूट-फूट, 
मधु के निमर से सजल गान | क्‍ 
--महादेवी वर्मा 
महत्व की अनुभूति होते ही मानव का मन उसके दर्शन के लिए 


व्याकुल होने लगता है- 
क्‍ कौन बन बसथि महेस, 
केओ नहिं कहथि उदेस | 
द ....... तऋ-विद्यापति 


जायसी को भी दर्शन की अभिलाषा है-- 


रहस्यवांद जी. १ 


पड हिरदे महूँ भेंट न होई। कोरे मिल्लाव कहों केहि रोई । 
साधक अपने प्रियतम को देखने का प्रथत्न करता है । बह बार- 
बार सोचता है कि क्‍या वे आन वाले हैं । 


नयन श्रवण मय, श्रवण नयन-मय, 
आज़ "हो रही केसी उत्नकन 
क्या प्रिय आने वाले है ? 
--महादेवी वर्मा 
उनसे आने की प्राथना करता है | दर्शन की अभिन्लाषा बेगबती 
' है, यदि आ जाते-- क्‍ 
जो तुम आ जाते एक बार 
कितनी करुणा, कितने संदेश 
पथ में विल्ल जाते बन पराग 
गाता प्राणों का तार तार 
 उन्माद भरा अनुराग राग 
आँसू धोते वे पद पखार 
जो तुम आ जाते एक बार 
 +-महादेवी बसों 
इसी दर्शन के प्रयत्न-काल में साधक को इस जगत के समस्त 
पदार्थों में अपने प्रिययम के रूप की भज़्क मिलती है। वह उसको 
अनेक रूपों और सम्बन्धों में देखता हे । बह स्वामी बनकर उसके 
समक्ष आता है, वह माता-पिता के रूप में उपस्थित होता है; बह पति- 
रूप में आता है। इसी अन्तिम रूप में उत्सुकता, सोंदयानुभूति, करुणा- 
विरह, मिलन-सुख आदि आते हैं | 


दादू कहते हैं... मलिक मी! 
.. पिवजों देख मुज्मकों, हों भी देख पीव |. 
हों देख देखत मिलइ, तो सुख पावइ जीव ॥ 
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: पत में भी यही उत्छुकता है-- 
हाँ सखि आओ, बाँह खोल हम, 
ल्गकर गले जुड़ा लें प्राण । 
फिर तुम तमन में, में (प्रियतम में, 
हो जावें दुत झनन्‍्तघोन ॥ 
सौंदर्य की अनुभूति से तल्लीनता आती है-- 
. बिजली माला पहने फिर, 
मुसकाता-सा. आँगन में 
हाँ कौन बरस जाता था, 
रस बूँद हमारे मन में -असाद 
रहस्यवाद का मुख्य अंग विरह है। साधक प्रियतम के वियोग 
में दुखी है, उसके वियोग में उसे सारी प्रकृति ही ठुखी दिखाई 
देती है-- क्‍ द 
एकहि पलंग पर कान्ह रे, मोर लेख दूर देस भाग रे || 
् जो -विद्यापति 
कबीर ईश-बिरह में व्याकुल हैं-- 
हरि मोर पीव माई हरि मोर पीव | 
द हरि बिनु रहि न सके मोर जीव ॥ 
वे फिर कहते हैं-- द हर 
नैना नीमर लाइया, रहंट बहै निस जाय ! 
... पपीहा ज्यूँ विष पिव करों, कबरू मिलहुगे राम !। 
उसी के वियोग के कारण सारी सृष्टि दुखी है।.. 
सूरुज बूड़ि उठा होइ ताता। औ मजीठ टेखू बन राता।। 
भा बसंत, शातीं बनसपती । ओऔ राते सब जोगी जती || 
भूमि जो भीजि भएड सब गेरू । और राते सब पंखि पखेरू ॥। 
राती सती, अगिनि सब काया | गगन मेघ राते तेहि छाया || 


क्‍ द रहस्यवाद _छ३्‌ 


मा मा 8 
फ प्रिय वियोग की करुणा नीचे की पंक्तियों में साकार हो 
उठी है-- 
नित जल्नता रहने दो तिल-तिल. 
अपनी ज्वाला में उर मेरा । 
लसकी थिभूति में फिर आकर, 
अपने पद-चिन्ह बना जाना | 
-महादेवी वर्मा 
आगे कबीर विरहाग्नि से जल्नते हुए कितने करुणापूर्ण शब्दों में 
कहते हैं द 
यहु तन जालों मसि करों ज्यों घुआ ज्ञाई सरगि | 
मति वे राम दया करे बरसि बुमालें अगमि॥ 
पर जैसे ही आत्म-ज्ञान हो जाता है आत्मा परमात्मा में लीन हो 
जाती है ; 
बहुत द्निन में में पीतम पाये । 
भाग बड़े घर बेठे आए ॥ 


--कबीर 
इसी प्रकार जायसी में-- 
पथिक जो पहुँचे सहि के घामू ! 
दुख बिसरइ, सुख होइ बिसरामू || 
जेहि पाई यह छाँह अनूपा । 
फिरि नहिं आय सहईइ यह धूपा॥ द 
बस, यही साधक का अन्तिम लक्ष्य है। उस अनन्त से एकाकार 
होना ही उसका स्वस्व है । उसका अंश जैसे ही साधक को प्राप्त हो 
जाता है, वह आनन्द-विभोर हो ज्ञाता है । अपने उस आनन्द को वह 
सब को वितरित करना चाहता है । द 
अतः रहस्यवाद केवल वाद”? ही नहीं हैे। कवि ( साधक ) उस _ 
( बहा ) से जो सम्बन्ध स्थापित करता है, उसे उससे जो आनन्द प्राप्त 
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होता है, उस आनन्द का वह जो वितरण करना चाहता है, उसी की 
अभिव्यक्ति वह नाना रूपों, नाना प्रकार से करता है । उसको ही हम 
रहस्यवाद कहने लगे हैं । यदि किसी को इस शब्द से चिढ़ हो तो बह 
इसे बाद” न कहकर रहस्यानुभूति कह खकता है | पर यह अभारतीय 
बस्तु कदापि नहीं।. ० हे 


 आनन्दकाद (असाद जी) 


दशन के ज्षेत्र में ब्रह्म को दाशेनिक सत्‌ , चित्‌ , आनन्द से सम- 


 न्वित मानते आए हैं। पर साहित्यकार ने इन तीनों में से आनन्द को 


2 


अधिक महत्वशात्नी समझा हैं| शंकर ने जगत को सिथ्या मानकर ब्रह्म 
को ही केबल सत्य घोषिद किया था | पर ज्ञगत को भिथ्या मानने से 

नुष्य निराशा-सागर में गोते लेने लगता हैं । उसे सांसारिक कार्यों में 
न तो कोई रुचि होती हैं और न किसी प्रकार का आनन्द | बह एक 
मशीन की भाँति काय करता चल्ला जाता है जिसमें उसे कुछ रस नहीं 
आता | पर प्रसाद जी ने यह देखा और ससमा । शंकर के अद्े तबाद 
को अपनाते हुए भी उन्होंने शंकर के स्वर में स्वर सिल्ञाकर जगत को 


मिथ्या नहीं कहा । उन्होंने शेवागमों के दर्शन से समरसता का सिद्धांत 


अपनाया | फल यह हुआ कि कामायनी का उद्देश्य ही आनन्दवाद 
की पुष्टि करना हुआ। 

इस आनन्दवाद के सिद्धान्त में शैवागमों में से तो बहुत कुछ लिया 
ही गया हैं, पर इन्द्र के आत्मवाद का, उपनिषदों का, और बोढ़ों की 
आनन्दवादी महायान शाखा का प्रभाव भी बहुत स्थलों पर दिखाई 
देता हैं। शेंबागमों न विश्व को आत्मा का अभिन्न अंग माना। 
उन्होंने संसार को मिथ्यां मानकर अ्रप्तंमव कल्पना के पीछे भटकना 
ठीक नहीं रूमझा | दुखबाद के कारण संसार से बेराग्य लेने 
की आवश्यकता नहीं हुई । अतः इनमें जगत और आत्मा की व्यावहदा- 
रिक अद्वयता के कारण आनन्द की सहज भावना विक्रसित हुई । वे 


कहते हैं-- 
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त्वमेव स्त्रात्मानं परिणमयितु' विश्ववपुषा ।| 
चिदानन्दाकारं शिव युवति भाबेन विभृषे | 
गगमानुयायी के अनुसार प्रत्येक भावना तथा प्रत्येक दशा सें 

आत्मानन्द प्रतिष्ठित रहता 6 । उसकी अद्ठ त साधना के अनुसार सब 
विषयों तथा इन्द्रियों के सभी अर्थों में शिव्र है, अशिव नहीं | आगे 
चलकर पौराणिक युग में कृष्ण में बुद्धिगाद और आनन्‍न्दवाद का 
समन्वय मिलता हैं । इसके पश्चात्‌ शैागमों का विश्वात्मबाद बौढ़ों 
की महायान शाखा में दिखाई पड़ा | इसने बौद्ध मत की शन्यता से 
ऊबकर आनन्द की खोज की थी, परन्तु इसमें आनन्दबाद का विस्वृत 
रूप दिखाई नहीं पड़ा । इसके अनन्तर आनन्दवाद सिद्धों के रहस्य 
सम्प्रदाय में दिखाई पड़ा जिसकी छाप हिन्दी के निगु श॒वादी #वि 
कबीर आदि पर भी पड़ी, परन्तु कबीर के राम में विवेकवाद की 
अधिक प्रधानता रही । अतः इतसे यह स्पष्ट हैं कि आनन्दवाद विशुद्ध 
भारतीय वस्तु हैं विदेशी वस्तु नहीं ! 
.. आश्यान्तर में स्थित आनन्दभाव को भसुल्लञाकर मनुष्य पाप की 
सत्ता को महत्ता देने लगता है; यह आनन्दवाद किसी एक ही समाज 
तथा देश तक सीमित नहीं है । यह एक साबभोम भाव है | प्रसाद जी 
ने इसको मानव जीवन के महान्‌ धर्म के रूप में देखा है । इस आनंद- 
भाव की प्राप्ति में संगीव बड़ी सहायता करता हैं । 


प्रसाद जी ने 'कामायनी?, 'इरावती' और 'सालबती” में इसी 
आनन्दवाद को विऋसित तथा पुष्ठ किया है| प्रसाद के बौद्ध दर्शन के 
सब ज्णिकम' के सिद्धान्त और डसके अनात्मवाद के विरोंघ के 
दशेन हमें स्कन्दगुप्त' में मिलते हैं। वे कहते हैं “अहंकारमूलक-.. 
अपत्मवाद का खंडन करके गौतम ने विश्वात्मबाद को नष्ट नहीं 
किया | यदि वसा करते तो इतनी करुणा की क्‍या आवश्यकता थी ९ 
डपनिषदों के 'नेति नेति! से ही गौतम का आत्मवाद पूर्ण है। यह 
प्राचीन महर्षियों का कथित सिद्धान्त मध्यमा प्रतिपदा के नाम से, 


 आनन्दवाद गे 
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संसार में प्रचारित हुआ; व्यक्ति रूप में आत्मा के सरश कुछ नहीं हे । 
वह एक सुधार था ।” इससे प्रसाद के अजातशबत्रु में प्रतिप।दित ज्ञणिक 
बाद के विरोध में आत्मवाद का प्रतिपादन प्रकट होता है । 

'एक घूँ ट” नामक एकांकी में प्रसाद जी ने इसी आनन्दवाद को 
अपनाया है। इसमें आनन्दवादौ का व्यवहारिक रूप उपस्थित किया गया 
है । उसमें आनन्द ही आनन्दबाद का प्रचारक है । वह कहता है ' जैसे 
उजली धूप सबको हँखाठी हुई आलोक फैला देती है, जैसे उल्लास की 
मुक्त प्रेरणा फूलों की पंखुड़ियों को गदूगदू कर देती है, जैसे सुरभि का 
शीतल कोंका सबका आलिंगन करने के लिए विह्ल रहता है, बेसे ही 
जीवन की निरन्तर परिस्थिति होनी चाहिए ।” इसपर प्रेमलता कहती 
हे “किन्तु जीवन की मंमटें, आकक्ताएं ऐसा अवसर आने दें, तब न ! 
बीच-बीच में ऐसा अवसर आ जाने पर भी बे चिरपरिचिति निष्ठुर 

विचार गुर्राने लगते हैं। तब !? आनन्द इसका उत्तर इस प्रकार देता 
है आ 2 202 हें च्‌ 3 
उन्हें पुचकऋर दो, सहला दो; तब भी न मानें, तो किसी एक का 
पक्ष न लो । बहुत संभव है कि वे आपस में लड़ जाएँ और तब तुम 
तटस्थ दर्शक-मात्र बन जाओ और खिल-खिलाकर हँसते हुए वह दृश्य 
देख सको !” इस प्रकार से यह स्पष्ट है कि प्रसाद जी सुख-दुःख के 
साथ तटस्थ रहने का संदेश दे रहे हैं | हृदय में प्रिय तथा अग्रिय मावों 
का इन्द्र चलता ही रहता है । साधना द्वारा यह संभव है कि मनुष्य 
अप्रिय भावों को हृदय में स्थान ही न दे । 
प्रसाद जी अपने बाद के साहित्य में दुखबादी नहीं हैं | थे आनंद 
के गा में कह उठते हैं “( दुख ) होगा कहीं ! हम लोग उसे खोज 
निकालने का प्रयत्न क्यों करें अपने काल्पनिक अभाव, शोक, ग्लानि 
ओर दुख के काजल आँसू में घोल्कर सृष्टि के झुन्दर कपोलों को क्‍यों 
कलुषित करें ९ मैं उन दाशेनिकों से मतभेद रखता हूँ जो यह कहते 
आए हैं कि संसार दुखमय है और दुख के नाश का उपाय सोचना 
ही पुरुषाथ है ।” इसी प्रकार की भावना प्रसाद ने व्यक्त की है। वे 
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कहते हैं कि हमने दुख को लेकर एक बड़ा महत्न बना रखा है और 
दूसरे के दुख से हम दुखी हो जाते हैं । कवियों ने दुख और वबेदना से 
भरे गीत गाकर दुख का और भी प्रचार किया है। उन्हें रसाल के इस 
गीत से अरूचि है-- 

जलधर की मात्रा । 

घुमड़ रही जीवन घाटी पर--जलघर की माला ! 

अआाशा-लतिका कंपती थर थर-- 

गिरे कामना-कुज हहर कर 

अंचल में हे उपल रही भर 

यह करुणा बाला । 
. है 4 २५ २५ 

अंधकार गिरि-शिखर चूमती 

असफलता की लहर घूमती _ 

क्षशिक सुखों पर सतत भक्रूमती 

कक क्‍ . शोकमयी ज्वाला ! 

.. उन्हें ऐसे गीत पसन्द नहीं हैं।वे दुखबाद के पचड़े को कायर बनाने 
बाला और डराने वाला समभते हैं । उन्हें तो स्वास्थ्य, सरलता, सोंदये 
ऋर प्रेम की आवश्यकता है जो मानव-जीवन के लिए अनिवाये है । 
जब ये विभूतियाँ ही मानत्र के पास होती हैं तब आनन्द का स्रोत 
अजख्र-रूप से बहने लगता है | इनके अभाव में मानव मानव नहीं 
केवल मानव बनने का ढोंग मात्र है | क्‍ कह हे. 3 

: प्रेम का रूप क्‍या हो, इस विषय में अपने-अपने सतानुसार भिन्न 
राय हैं | एक प्रकार का प्रेमभाव तो त्रह्मगादी सन्‍्यासी का है | बह 
सब से मानवता के नाते स्वभाव से प्रेम करने में समर्थ है, परन्तु ऐसा 
प्रेम करना संसारी व्यक्तियों के लिए आकाश-कुसुम तोड़ने के समान 
है । दुसरे, मानवता के नाम पर किया जाने वाल्ला प्रेम समर्पण की 
भावना नहीं रखता | इसीलिए, प्रसाद प्रेम के केन्द्र की चचा, चलाते 
हैं । दुनिया से दुर रह कर निष्काम प्रेम वाल्ली बात को वे पोंगापन्थी 





ग्रनन्दवाद द छह. 


व ढोंग समभते हैं | जीवन से दूर रहकर हम अपने प्रेम से स्वयं अपने 
को ही छल्ल सकते हैं । अतः अपने सांसारिक कतेव्यों को करते हुए, 
राग-द्वेष से अल्ञग रहकर अगर हम प्रेम की सरिता बहा सकें, यदि 
हम सब एक या दो प्राणियों में विश्वास और सधुरता का भाव रख- 
कर अपना दिल खोल सकें तो हमारा जीवन स्वर्ग ही हो जाय | कवि- 
कहता है-- द क्‍ 
'खोल तू अब भी आँखे खोल ! 
| जीवन उदधि हिलोरें लेता उठती लहरें लोल | 
हा छवि की किरनों से खिल जा तू , 
द अम्ृत-मड़ी सुख में मिल जा तू ; 
इस अनन्त स्वर से मिल जा तू वाणी में मधु घोल ! द 
जिससे जाना जाता सब यह, उसे जानने का प्रयत्न ! अह ! 
भूल अरे अपने को, सत रह जकड़ा, बंधन खोल द 
खोल तू अब भी आँखें खोल ! 


इस प्रकार आननन्‍दवाद के मूल में प्रसाद जी, उत्सगें, प्रेम और 
विश्वासपूर्ण आत्म-समपेण प्रतिष्ठित करते हैं । ह 
. जैसा पहले कहा जा चुका है, प्रसाद जी की विचारधारा में ओप- 
नेषदिक्‌ अठ तवाद, शैवाह तबाद, भक्ति, बौद्ध-दर्शन तथा नियति- 
बाद का सुन्दर सम्मिश्रण है । उनका दाण्डायन कहता है 
“भूमा का सुख और उसकी नश्वर महत्ता का जिसको आभास-सात्र 
हो जाता है, उसको ये नश्वर चमकीले प्रदर्शन अभिभूत नहीं कर 
सकते । वह किसी बलवान की इच्छा का क्रीड़ा-कन्दुक नहीं बन 
सकता |” दाण्डायन आगे फिर कहता है समस्त आलोक, चैतन्य और 
प्राण-शक्ति प्रभु की दी हुई है। म्त्यु के द्वारा वही उसको लौटा लेता 
है |” बुद्ध के 'मच्मम मार्ग” का “आँघी” में इस प्रकार आदेश देते हैं-- 
“सुख और दुःख, आकाश और प्रथ्बी, स्वर्ग और नरक के बीच में 
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वह सत्य है जिसे मनुष्य प्राप्त कर सकता है |” अलका कहती है “मेरा 
देश है, मेरे पहाड़ हैं, मेरी नदियाँ हैं, और मेरे जंगल हैं | इस भूमि के 
एक-एक परमारु मेरे हैं और मेरे शरीर के एक-एक क्ुद्र अंश इन्दीं 
परमाणुओं में से बने हैं ।” केसा विश्वास और प्रेम है ! प्रसाद के 
आपनन्दवाद में इस तरह ये सब तत्व वर्तमान हैं । 

प्रसाद जी आत्मा को आनन्द-स्वरूप मानते है। आनन्दमय 
जीवन केसे हो; यही मनु तथा श्रद्धा के चरित्र द्वारा बताया गया हे । 
मनु रस-लोलुय भोरे की भाँति श्रद्धा को छोड़कर आनन्द की खोज में 
निकलते हैं और सारस्वत नगर में इड़ा को अपने फेदे में फाँसते हैं; 
किन्तु आनन्द के स्थान पर मिले-संघर्ष, कलह और अशान्दि | अन्त 
में वे इड़बा को भी छोड़कर भाग निकलते हैं और श्रद्धा से मिलने पर 
ही उन्हें आनन्द की उपलब्धि होती है। इस प्रकार कवि यह प्रकट 
करता है कि आनन्द के मूल में श्रद्धा का होना आवश्यक है, बिना 
श्रद्धा के आनन्द नहीं मिलता । ज्ञान भी श्रद्धा से ही मिलता है । यदि 
किसी के जीवन में श्रद्धा तत्व आंगया तो बुद्धि या ज्ञान तत्व स्वत: आ 
जायगा | गीता में कद्दा गया है-- द द 

क्‍ श्रद्धावान्‌ लगते ज्ञान! 

अथात्‌ श्रद्धावान्‌ को ही ज्ञान मिलता है | ज्ञान श्रद्धा के न होने 
पर बंधन बन जाता है | बुद्धि कमी आकर स्वयं भेद नहीं डालती । 
जब मन श्रद्धा रहित हो ओर बुद्धि की ओर आक्ृष्ट हो तभी भेद 
उत्पन्न होता है। बेसे मनु श्रद्धा के होने पर इडाा की ओर आकृष्ट 
नहीं होते | पर श्रद्धा के पास रहते हुए भी, हृदय से प्रेर्णा न 
होने पर, उनके हृदय में भेद-बुद्धि बनी रहती है। जहाँ श्रद्धा नहीं है, 
वहाँ सारे नियम, सारी व्यवस्था बेकार है | इड़ा नियम बनाठी है पर, 
श्रद्धा के अमाव में सनु उनका पातल्नन नहीं करता | मनु केवल स्वच्छुन्‍द्‌- 
रूप से नियमों का उल्लंघन करके उप-भोग करना चाहता है | सार्रश 
यह है कि जो केबल बुद्धि के सहारे सुख-प्राप्ति की इच्छा करते हैं वे 
मनु के समान दुख पाते हैं। कहने का मतलब यह है कि प्रसाद जी 


अआननन्‍्दवाद प्र 


यह कहते हैं कि श्रद्धा-रहित बुद्धि द्वारा आनन्द की प्राप्ति नहीं होती, _ 
जैसा कि आज हम चारों ओर देख रहे हैं। प्रसाद जी बुद्धिवाद का 
घोर विरोध करते हैं परन्तु श्रद्धा होने पर बुद्धि आ ही जाती है । इस 
घोर बुद्धिबाद का विरोध प्रसाद जी ने सारस्वत नगर की रुप-रेखा 
खींचकर किया है | मनु जीवन में इन्द्रिय-सुख को ही सब कुछ सममने 
लगे है ! वे अहंवाद” का राग अल्ञापते 


तुच्छ नहीं हे अपना सुत्र भी 
श्रद्ध । वह भी कुछ है; 
दो दिन के इस जीवन का तो 
वही चरम सब कुछ है | 
इन्द्रिय की अभिल्नाषा जितनी 
सतत सफलता पाये; 
जहाँ हृदय की ठप्ति विल्लासिनि 
मधुर-मधुर कुछ गावे। 
_ रोम-रोम हो उस ज्योत्म्ना से 
मृदु मुसक्यान खिले तो; 
आाशाओं पर श्वास निल्लावर 
. हो कर गले मिले तो। 


ओर यही 5हंवाद भयंकर रूप धारण कर लेता है । मनु गर्मिणी 
श्रद्धा को छोड़कर भाग गए | वे सारस्वत प्रदेश में पहुँचे जहाँ इड़ा का 
शासन चलन रहा.था | इड़ा ने मनु को नया मन्त्र दिया-- 

शनि का सुदूर वह नील लोक 

जिसकी छाया सा फेला है ऊपर नीचे यह गगन शोक 

उसके भी परे सुना जाता कोई प्रकाश का महा ओक | 
वह एक किरन अपनी देकर मेरी स्वतन्त्रता में सहाय 
क्या बन सकता है ? नियति जाल से मुक्ततान का कर उपाय ।” 
प्र कक या कर 
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कोई भी हो वह क्‍या बोले, पागल बन नर निर्भर न करे, 
: अपनी दुबलता बल सम्हाल गंतव्य मांगे पर पेर धरे 
मत कर पसार निज्ञ पेरों चलन, चलने की जिसको रहे मोंक 
कम 5 उसको अब कोई सके रोक ! 
“हाँ, तुम ही हो अपने सहाय. « 
जो बुद्धि कहे उसको न मान कर फिर किसकी नर शरण जाय 
जितने विचार संस्कार रहे उनका न दूसरा है उपाय । 
यह प्रकृति पंरम रमणीय अखिल ऐश्वये भरी शोधक-विहीन, 
तुम उसका पटल खोलने में परिकर कस कर बन कमंलीन । 
सबका नियमन शाशन करते बस बढ़ा चलो अपनी क्षमता 
तुम ही इसके निशायक हो हो कहीं विषमता या समता | 
तुम जड़ता को चेंतन्‍्य करो विज्ञान सहज साधन उपाय, 
यश अखिल ल्ोक में रहे छाय |” 
ओर मनु को लेकर इड़ा ने नया तन्‍त्र आरम्भ किया | मनु उसके 
नियामक बने | उन्होंने प्रकृति पर विजय पायी, मानव का बर्णु- 
विभाजन किया, श्रम को महत्व दिया और एक नयी बेज्ञानिक भौतिक 
सभ्यता को जन्म दिया | असाद जी ने जिस भौतिक-वेज्ञानिक सभ्यता 
का चित्र खींचा है, उससे यह स्पष्ट है कि वह पश्चिमी भौतिक चित्र 
है। प्रसाद ने कामायनी में इसी सभ्यता की असफलता का चित्र 
उपस्थित किया है, परन्तु इस चित्र के उपस्थित करने में उनका इदह्देश्य 
केवल उसका विरोध-मात्र नहीं है; क्‍योंकि वे बुद्धिबाद का विरोध 
करते हैं बुद्धि का नहीं | बुद्धि के प्रयत्नों का अन्त होता ही नहीं 
मनु इड़ा से पूछते हैं और अभी कुछ करने को शेष है 
क्‍ यह सब आज हुआ- है जो कुछ इतना |... « 
. क्‍या न हुई है तुष्टि ? बंचः रहा है अब कितना १” 
परन्तु इड्डा उत्तर देती है-- ४ | 
आह प्रजापति यह न हुआ है कभी न होगा, 
निर्वोछ्चत अधिकार आज्ञ तक किसने भोगा ९” 


गअननन्‍न्दवाद हक य््डे 





ना अत नशलननतन भगत विनननननन-गनगन-#+>+म>म 3५३०3... 
अनाज शक 


- इसी प्रकार से प्रसाद ज्ञी विकासवाद को बात करते हुए यह 
दिखाते हैं कि नित्य-नए अधिकारों की माँग, भौतिक सुखों की प्राप्ति 
के लिए आत्मा का नाश, वर्ग-संघष आदि वस्तुएं ही तो पश्चिमी 
सभ्यता की देन हैं. & 
वह॒विज्ञानमयी +अमिलाषा पख लगाकर डड़ने की 
जीवन की असीम आशाए कभी न नीचे मुड़ने की 
अधिकारों की सृष्टि और उनकी वह मोहमयी माया, 
वर्गों की खाई बन फेली कभी नहीं जो जुड़ने की ।”? 
. और इसी कारण प्रज्ञा विद्रोह करती हे। मनु कुकना नहीं 
चाहते | वे आहत होते हैं। श्रद्धा उन्हें ढ ढ़ती हुईं वहाँ पहुँचती है । 
मनु फिर श्रद्धा के चरणों में अपने को' समर्पित कर देना चाहते हैं 
वे कहते हैं द 
“ले चल इस छाया के बाहर, 
मुकको दे न यहाँ रहने । 
मुक्त नील-नभ के नीचे या, 
. कहीं गुद्दा में रह लेंगे, 
अरे मेलता ही आया हूँ, 
. जो आवेगा सह लेंगे ।” 
बस, इस प्रडार पश्चिमी सभ्यतां का खोखलापन दिखाकर 
प्रसाद जी श्रद्धा बिना आनन्द की प्राप्ति असम्भव सममते हैं| पर वे 
बुद्धि का महत्व भी मानते हैं ओर वे बुद्धि तथा श्रद्धा के योग से ही 
आनन्द की प्राप्ति संभव मानते हैं | वे कह उठते हैं... 
.. “यह तकमयी तू श्रद्धामय 
तू मननशील कर कर्म अभय 
इसका तू सब संताप निचय 
हर ले, ही मानव भाग्य उदय 
बकी समरधृता कर प्रचार है 
. मेरे छुत ! सुन माँ की पुछार 7? 
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"नल ना ५«>++«जमकान कई 


अद्धा का स्वरूप ही सात्विक है। श्रद्धा त्रिपुरों को मित्षाने वाली 
है | जो जितना श्रद्धामय होंगा वह उतना ही वीयेबान होगा | चरित्र 
का मूलाधार भी श्रद्धा ही है। श्रद्धा के भाव को तोप, तलवार और 
बन्दूक के गोले भी नहीं मिटा सकते | हमुरे शरीर पर कोई बलपूर्वक 
अधिकार कर सकता है, परन्तु श्रद्धा को,कोई बलपूबेक. नहीं छीन 
सकता । इसी प्रकार की श्रद्धा का भाव प्रसाद जी के अन्य ग्रन्थों में 
भी मिलता है । स्कन्द्गुप्त में संसार की ज्वाला से क्ुलसते हुए लोगों 
ट लिए श्रद्धा, बसंत की चन्द्रिका पूर्ण रात्रि की तरह शान्तिदायिनी 
| 
“घने ग्रेम तरुतत्ले ह 
बेठ छाँह लो भव आतम से तापित और जले | 

.._ छाया है बिश्वास की श्रद्धा सरिता कूल ।” 
श्रद्धा ही प्रेम और विश्वास दोनों को उत्पन्न करती है । यही 
कारण है प्रसादजी ने श्रद्धा को लौ किक तथा अलौकिक दोनों आननदों 

की जननी माना है | 

. कामायनी में आनन्द्वाद का आधार ही आत्मवाद है। आत्म- 
वाद का सिद्धान्त है, सोउहम 'ैं वही हूँ! । इस सिद्धान्त के अनुसार 
अहम? अपने को सवंन्र देखता है। यह आत्मवाद मनुध्य में अभेद- 
हृष्टि लाता है | इसमें पृज्य-पूजक और उपास्य-डपासक का मेद 
नहीं रहता । जीव बाह्य संसार के प्रभाव में अपने वास्तविक स्वरूप को 
भूल जाता है। अतः अनुभूति द्वारा शिव तथा आनन्द-तत्व का प्रत्य- 
मभिज्ञान करना ही जीवन का चरम लक्ष्य है। व्यक्ति की आत्मा में 
माहेश्वरी शक्ति है। परन्तु वह उपाधियुक्त होने के कारण सुप्त हो 
जाती है । पर जब व्यक्ति में चेतना आती है तो बह संसार को अपना 
समभता है और उसमें माहेश्वरी शक्ति जगती है । वह पूर्ण आनन्द- 
मय हो जाता है और सो5हम्‌” के पद को प्राप्त करता है। प्रसाद जी 
शक्ति तत्व अर्थात्‌ अक्ृति-तत्व को भी मानते हैं परन्तु यह शक्ति तत्व 
शिव तत्व का व्यक्त स्वरूप हैं। जब प्रलय होती है त) शिव-तत्व अपने 


थक 


आनन्दवाद प्सं, 


स्वरूप में रहता है जिसे 'लय' अवस्था कहते हैं । जिघत समय वह सृष्टि 
रूप में अपनी शक्ति का विस्तार कहता है उसे भोगावस्था कहते हैं । 
कामायनी में यह दोनों ही अवस्थायें दिखाई गई हैं। शिव-तत्व के दो 
भाव हैं विश्वात्मक तथा ब्िश्वोत्तीर्ण । विश्वात्मक रूप में परम शिव 
कशा-कण में-व्याप्त है और विश्वोत्ती्ण रूप में वह सभी पदार्थों को 
अतिक्रमण करता है | परम शिव का यह विश्वोत्तीणं रूप ताण्डवं नृत्य 
के समय होता है । शिव और शक्ति का सामरस्य ही परम शिव है। 
इसी समरसता का प्रचार प्रसाद जी कामायनी में हर प्रकार से 
«करने का प्रयत्न करते हैं | श्रद्धा समरसता के सिद्धान्त के द्वारा ही मनु 
का दुःख दूर करती है.। बह कहती है-- 


“दुःख की पिछली रजनी बीच, 
द विकसता सुख का नकल प्रभात | 
एक परदा यह मीना नील 

छिपाए है जिसमें सुख गात॥ 
नित्य समरसता का अधिकार 

उसड़ता कारण जलधि समान ! 
व्यथा से नीली लहरों बीच, 

उमड़ते सुख मणिगण द्यतिमान ॥ 


इसी प्रकार नर-नारी, अधिकार-अधिकारी तथा शासक-शासित 
में समरसता न होने पर घोर विद्रोह ओर विस्तव॒ दिखाने का प्रयत्न 
किया हैं। ल्ली-पुरुष की समरसता का उदाहरण उन्होंने श्रद्धा और 
मनु के जीवन से प्रत्यक्ष किया है। जब तक श्रद्धा और मनु के जीवन 
में समरसता नहीं आती तब तक उनको अनेक क्लेश और दुःख सहने 
पड़ते हैं। मनु जब तक अपने में ही लीन रहते हैं और तृप्ति का 
साधन खोजते रहते हैं तब तक उन्हें घोर अशान्ति का सामना करना 


'+अ । इसीलिए उनके मन में यह विचार आता है और दुःख 
देता 
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“तुम भूल गए पुरुषत्व मोह में कुछ सत्ता है नारी की | 
समरसता है सम्बन्ध बनी अधिकार ओर अधिकारी की ||? 
श्रद्धा के द्वारा मनु के जीवन में सामरस्य आने पर ही उनको 
ताण्डब नृत्य के दर्शन होते हैं । सारस्व॒त प्रकेश में अधिकार-अधिकारी, . 
शासक-शासित तथा व्यक्ति-समाज में सझरसता न थी ।“इसी कारण 
वहाँ घोर अशान्ति थी और इतना बड़ा संघर्ष हुआ | श्रद्धा जब सार- 
स्वत प्रदेश को छोड़कर जाती है. तो वह अपने पुत्र को संमरसता का 
उपदेश देती है-- क्‍ कं क्‍ 
जम “सबकी समरसता कर प्रचार, 
... मेरेखुत | सुन माँ की पुकार / 
कामायनी के अन्तिम तीन सर्गों ( दशेन, रहस्य तथा आनन्द ) में 
कवि ने मानव और प्रकृति की समरसता दिखाई है। आनन्द सर्ग में 
जहाँ सारा विश्व समरस तथा आनन्द से पूर्ण हे, वहाँ सभी समरस हे। 
बहाँ किसी प्रकार की इयता है ही नहीं । यहाँ पुरुष और प्रकृति का 
पूर्णरूपेण सामरस्य है... 
क % . »% यहाँ पर 
कोई भी नहीं पराया | 
हम अन्य न और कुट्म्बी 
.. हम केवल एक हमीं हैं; 
तुम सब मेरे अवयव हो 
ज्ञिसमें कुछ नहीं कमी है। कक 
.... शापित न यहाँ दे कोई, 
 तापित पापी न यहाँ है । 
_ ज्ञीवन-वसुधा समतेल् है 
.. समरस है जो किजहाँहै।.. 
. पर यह आनन्द कर्म, ज्ञान और इच्छा का सामस्य होने पर हो 
प्राप्त हो सकता है और इन्हीं तीनों का सामरस्य प्रसाद जी ने रहस्य! 


गे में दिखाया है |. जब इन तीनों में सामरस्य हो जाता हे तब पूर्ण 
7नन्द की उपलब्धि होती हैं। उस समय ग्रकृति के अशु-अरा में, 
णु-कण में में! ही कलकता हे | उसे इयता का बोध ही नहीं रहता । 
री सृष्टि में अभेद-दृष्टि हे जाती है | इसे हर कण में “यह में हूँ? क! 
धहोने लगता है ' ऐसा वोध होंने पर ही सारे संसार के दुःख-सुख 


सके दुःख-सुख हो जाते हैं। दूसरों की सेवा स्वयं की सेवा हो 


॥ती है-- 


ग्रनन्दवाद 


सब की सेव! न पराई 

वह अपनी सुख-संसतति है; 
अपना ही अगु-अणु कण-कण 
इयता हीतो बभिम्मृति है । 
सें की मेरी चेतनता 
सब को ही स्पर्श किए सी: 


सब भिन्न परिस्थितियों की 


है मादक धूँट पिए-सी | 
जग ले ऊषा के हृग में 
सो ले निशि की पत्कों में; 
हाँ, स्वप्न देख ले सुन्दर 
उलमन वाली अलकों में-- 
चेतन का साक्षी मानव 
हो निर्विकार हंसता-सा, 
मानस के मधुर मिलन में 
गहरेगहरे धंसता सा ? 
सब भेद-भाव सुलवाकर 
दुख-छुख को दृश्य बनाता; 
मानव कह रे! “यह में हूँ! 


यह विश्व नीडू बन जाता । 
कवि की यही विश्व-प्रेम की पुकार 'प्रेम पथिक' में मिलती है-- 
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जनक लत - “ना किगानननपरतिान की के नयननन 


आत्मसमर्पण करो उसी विश्वात्मा को पुलकित होकर, 
प्रकृति मिला दो विश्वग्रेम में विश्व स्वयं ही इेश्वर हे | 

इस प्रकार हमें प्रसाद जी के आनन्दबाद में शैबागमों के आनन्द- 
बाद, उपनिषदों के अंद्वेत और आधुछिक युग के कर्ंवाद अथात्‌ 
जनवाद का पूर्ण समन्वय मिलता है| प्रश्षाद अद्ठ तवाद 'का ही संदेश 
देते हैं और उनका आनन्दवाद व्यावहारिक तथा मनोवैज्ञानिक हे । 
वे श्रद्धावादी हैं, विवेकवादी नहीं ! 


करुणाबाद 


“करुणाबाद! शब्द' बेसा ही समझिए जैसे और वाद” | कारण 
इस समय वादों” का बढ़ा जोर है । बाद! कह कर हम किसी विचार 
को एक संकुचित घेरे में बाँघना चाहते हैं और ज्ञो उस विचार-धारा में 
बहता है उसको हम इसी 'बाद? के अन्तर्गत मानने लगते हैं। उस 
कवि या लेखक की कृतियों को हम वही चश्मा लगाकर देखते हैं । 
इससे लाभ की जगह हानि होने की अधिक सम्भावना है। हमारा 
सारा दृष्टिकोण ही एक ओर सीमित हो जाता है और पीलिया के _ 
रोगी की तरह सब चीजें पीली ही पीली दिखाई देने लगती हैं । मेरे 
कहने का अर्थ यही है कि अभी 'करुणावाद' शब्द 'रहस्यवाद” आदि 

के की भाँति प्रचलित नहीं है पर शायद इसका प्रचार बढ़ता जा 
रहा है । 


इस करुणा! को वाद” तक घसीटने की प्रवृत्ति के बढ़ने का 
कारण स्पष्ट ही है कि प्रसाद और महादेवी ने बुद्ध-दशन के दुखबाद 
ओर क्षणिकवाद को अपनाया है। बेसे तो करुणा बह मूल मनोवेग है 
जो युगों से मानव-मात्र का कल्याण करता आया है | यही कारण है 
कि करुणा से अब 'करुणावाद' हो चला हे 


करुणा का आंधार दुख और चीजों की क्षण-मंगुरता का होना 
है। महात्मा बुद्ध के दर्शन में दुखखाद और क्षशिकवाद को बहुत 
गहरा स्थान मिला है। या यों कहिए कि उनके दर्शन का मूलाधार 
दुखबाद है । उनका कहना है कि जीपन ही मृत्यु का दूसरा नाम है 
प्रसाद के शब्दों में-- 
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जीवन तेरा छुद्र अंश है 

व्यक्त नील घन-माला में 

सौदामिनी-संधि-सा सुन्द्र 

क्षण भर रहा जज़ात़ा सें । 

कोई भी वस्तु शाश्वत नहीं है, सब ज्षश्णिक हैं | किसी-*में स्थायित्व 

नहीं हैं, सब परिवर्तनशील हैं । क्षण-च्षण में परिवर्तन होता रहता है | 
जो कुछ भी दृष्टिगत होता है वह नश्वर है | परिणाम में दुख ही हाथ 
लगता है । इन ज्ञणिक सुखों कों जो स्थायी मान लेते हैं. वही बड़ी 
भूल करते हैं, क्‍योंकि इस संसार में कुछ भी स्थायी नहीं | अतः परि-. 
णाम वही दुख होगा | हाँ, डा० राधाकृष्णन के शब्दों में बुद्ध ने कभी 
निराशाबाद का प्रचार नहीं किया। उनके दर्शन में इस वृत्ति ने स्थान 
. नहीं पाया । “छप्रवेषक॥ वै008 7060 एछएशब्चटा ६96 प्रा००० जञ0"प- 
[0887688 04 [60 60% 68४ 2एक0०॥ 60 था [76ए60990 000 
पड 8 700 & वे0%#णं78 ० वेठह)0ां। अतः बुद्ध का दुखवाद 
निराशाजनक नहीं है | यही करुणावाद की प्रष्ठभूमि है । 


पर करुणा शब्द बड़ा व्यापक है। किसी को दुखी देखकर जों 
भाव ज्ञाग्ृत होता है उसे करुणा कहते हैं। जिसके प्रति करुणा जगी 
उसकी भलाई करने का प्रयत्न किया जाता है। दूसरे के दुख से दुखी 
होना दूसरे के सुख से सुखी होने से अधिक व्यापक है | दुख के लिए 
यह आवश्यक नहीं कि वह किस का दुख है, हमारा उससे कुछ 
लगाव भी है या नहीं, वह हमारा मित्र है अथवा शत्रु आदि | पर सुख 
में इन बातों का ख्याल रहता है। हम अकस्मात्‌ किसी को सुखी देख- 
कर सुखी नहीं हो जाते । इस दुख में बड़े से बड़े और कठोर से कठोर 
व्यक्ति को भी हिला देने की शक्ति होती है। इससे पत्ती तक व्याकुल * 
हो जाते हैं । तमी तो नागमती के दुख से-- 


पिड सौ कहेहु संदेसड़ा, हे भोरा ! हे काग ! 
सोधनि बिरहै जरि मुई, तेहि क घुवाँ हम्ह ल्ाग ॥ 


. करुणावाद | ६१ 





पक्षी तक क्रुल्स जाते हैं और व्याकुल्ञ होकर उसका संदेशा रत्न- 
सेन तक ले जाने को तैयार होते हैं 


करुणा से ही मनुष्य की प्रकृति में शील और साल्विकता का भाव 
बना रहता है। कोई किसी के जी को अकारण दुखी नहीं करना 
चाहता, उसको दूसरे का विज्ञार बना रहता है। इसी भावना से हम 
दूसरे का 5पक्रार करने में प्रवृत्त होते हैं। यही भावना है जो “परपीड़ा” 
को पाप समभती है । हमारी श्रद्धा भी उसी व्यक्ति पर जमती है जो 
किसी दूसरे पर करुणा करता है । अतः हमें शुक्ल जी के रबर में स्वर 


सिला कर कहना पड़ता है कि “कहुणा का विषय दूसरे का दुख है 
अपना दुख नहीं ।?? 


इस करुणा का एक शास्त्रीय पहलू भी है| हमारे यहाँ 'करुण! 
रस नवस्स में से एक है। यह विप्रह्नंभ श्ड्डार की चार दशाओं में से 
भी एक है जो 'करुण” कही जाती है | पर इतर में और करुण रस में 
भेद बहुत ही सूक्ष्म हे यद्दि कोई मेद हो सकता है तो | इस का स्थायी 
भाव शोक! है। इसका आलम्बन अपने किसी प्रेमी की अपार हानि व 
मरण है । उसके कष्ट, मृतक दाह कर्म, उस की प्रिय वस्तुओं का दर्शन 
आदि इसके उद्दीपन हैं। रूदन करना, मूर्छित होना, शिर घुनना 
आदि इसके अनुभाव हैं।विज्ञाप करना, पश्चात्ताप करना आदि इसके 
संचारी भाव हैं । पर यही एक ऐसा रस है जो सहृदयता जागृत करता 
है | नेराश्य, आकुलता तथा आपत्ति के समय धैय रखाने वाला यही 
करुणा रस है | द 


. कविता का मूल यही करुणा भाव है। आदि कबि वाल्मीकि 
क्रोंच के जोड़े में से एक को बध किया हुआ देख कर ही विचलित 
हुए थे । उनकी विचार-धारा अपने हृदय की सारी व्यथा को लेकर 
निम्न श्लोक में प्रकट हुईं थी । यही श्लोक पहली. कविता हुई -- 


मा निषाद प्रतिष्ठांवमगमः शाश्वती: समा। 
यत क्रोंच मिथुनादेकमबधी: काम मोहितम्‌॥ 
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(हे निषाद तू किसी काल में प्रतिष्ठा नपा सकेगा । तू ने व्यथ 
काम मोहित दों क्रोंचों में से एक को सार डाला) 
इसी भाव को पंत ने इस प्रकार व्यक्त किया है-- 
वियोगी होगा पहला कवि 
हृदय से निकला होमा गान 
उमड़ कर आँखों से चुपचाप 
बंही होगी कश्ति अनजान । 
इस आदि कवि की कविता का आरम्म इसी करुण भाव से 
हुआ | पर संश्क्ृत साहित्य में करुण रस को सर्वोपरि मानने का. 
_ गौरव केवल भवभूति को प्राप्त है। वह कहता है-- 
 एकोरस: करुण एवं निमित्त भेदादू । 
भिन्न : प्रथक्‌. प्रथिगिवाश्रयते विवतोन्‌ ॥ 
आवत्तबुदबुदतरंग मयान्‌ विकारान्‌ | 
अ्रम्भो यथा सल्िलमेवहि तत्‌ समस्तम्‌।॥। 
एक करुण रस ही निमित्त भेद से श्वृगारादि रखों के रूप में 
प्रथक प्रथक प्रतीत होता है | श्वृंगारादि इस करुण रस के ही विवत्त 
हैं, जैसे भेंवर, बुलबुले और तरंग जल के ही विकार हैं| वास्तव में ये 
सब जल ही हैं, केवल नाम मात्र की भिन्नता है। ऐसा ही सम्बन्ध 
रसों का एक दूसरे से है । करुण सर्वोपरि है | 
अतः कहने का तात्पय यह है कि दुख ही वह भाव है जो अपने 
ओर पराये का भाव भूल कर दूसरे को दुखी करने की क्षमता रखता 
है । यही एक ऐसा भाव है जो किसी घेरे में बंध कर नहीं रह सकता । 
यह मनुष्य को उदार हृदय बनाता है। पर यहाँ यह करुणा शब्द . 
केवल शास्त्रीय अर्थ में ही प्रयुक्त नहीं होगा । इससे उप सामान्य भाव 
का बोध होगा, जो उदात्त प्रवृत्तियों को जगाता है और जिसमें भेद 
भाव भुलाने की शक्ति है पा 
यही करुणा भवभूति के उत्तर रामचरित्र! में साकार हो उठी 


कैरखावाद ३ हर 


है । राम का सीता-त्याग अलौकिक अवश्य है, पर मानवीय वृत्तियों 
को आन्दोलित किए बिना नहीं रह सकता है । राम सीता को... 
तुब॒ धरम नित्य प्रजातुरंजन, निज प्रमाद बिहाइ। 
तब्जनित जस घन प्रचुर ही, रघुबंस की प्रभुताइ । 
प्रजानुरंज्ञन? के लिए त्याग देते हैं । उनका हृदय सीता को त्यागने के 
कारण दुख से परिपूर्ण है, पर राजा के कठोर कत्तंव्य का पालन रब 
को वश में करके उनको करना ही पड़ा है । वे सीता-वियोग से दुखी 
हैं, उनका हृदय कचोटता है, पर वे कुद् कर नहीं सकते । वाह रे 
आदश ! प्रज्ञा का पात्षक होने के लिए किन किन कष्टों कों सहन 
करना पड़ा । मगर सीता गर्भवती है ओर जंगल में अकेली मारी मारी 
फिरती है। कौन ऐसा कठोर हृदय प्राणी होगा जिसका हृदय इन 
. पति-परायणा साध्वी के दुखः से दयोद्र न हो जाता होगा। 
सब का हृदय जनक के स्वर में स्वर मिल्ना कर दुखी होते हुए 
यहू कहेगा--- 
नत्र दारुन वा अपमान सों तू, निहचे हग नीरहि ढारति होइगी। 
सिसु होन समे पे सिये बन में, कहूँ बेहद पीड़ा सों आरति होइगी । 
घिरि हाय अचानक सिंहन सों, किमि बेबस धीरज घारति होइगी । 
करिके सुधि मेरी डरी हिय में, कहूँ तातहि तात पुकारति होइगी । 
-सत्यनारायण 
राम के वनगमन?” से तुलसी ने भी सारी अयोध्या को दुखमय 
दिखाया है । उनके वियोग-दुख से घोड़े तक व्याऊुल हैं | केसा दुख 
पूणा समय है | केसा करुणापूण ! 
राम राम सिय लखन पुकारी | परेड धरनितल ब्याकुल भारी ॥ 
देखि दखिन दिशि हय हिहिनाहीं | जनु बिनु पंख बिहंग अकुलाहीं ॥ 
नहिं तून चरहिं, न पियहिं जल, मोचहिं ल्ोचोन बारि॥ 
लक्षमण को मेघनाद के हाथ से शक्ति लगी है । राम का घीरज 
छूट गया । वे पागल से हो ज्ञाते हैं। उनके मुंह से उस समय जो 
उद्गार निकलते हैं वे करुणा का केसा उद्रेक करते हैं।.. 
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जो जनत्यो बन बन्ध बिछोहू | पिता दचन नहिं मनतेड ओहू॥ 
सत बित नारि भवन परिवारा | होंहि जाहि जगे बारहि बारा 
अखस बिचारि जिय जागहुं ताता । मिलहि न जगत सद्दोदर श्राता ॥ 
क्‍ शी कु हर ८. 
अध मम जिवन बन्ध बिनु तोहीं। ज्वी जड़ देव जियाबे मोहीं 
_ जेहों अवध कवन मुख लाईं। नारि हेतु श्रिय बन्घु गंबाई ॥ 


हमें अपने प्रिय के सुख के अनिश्चय से भी करुणा होती है । इसको 
ज्ञानबादी मोह' कह सकते हैं। पर शुक्ल नी कहते हैं कि “प्रिय के 
'वियोग-जनित दुख में जो करुणा का अंश रहता है उसका विषय प्रिय॑ 
के सुख का अनिश्चय है |? राम-जानकी के बन जाने पर कौशल्या 
उन के सुख के अनिश्चय से इस प्रकार दुखो होती है-- 
- बन को निकरि गए दोड भाई। 
सावन गरजे, भादों बरसे, पवन चले पुरवाई । 
कौन बिरिछ तर भी जत हू हैं राम लखन दोउ भाई | 
प्रेमी को यह विश्वास दिल्लाना बड़ा कठिन है कि प्रिय का ध्यान 
जितना वह रखता है उतना और कोई भी रख सकता है | उसे किसी 
भी प्रकार विश्वास दिल्लाना कठिन होता है। उसे तो प्रिय को सामने 
देखने में ही तुष्टि मिलती है । ऐसी ही मनोदशा श्रोकृष्ण के चल्ने 
जाने पर यशोदा की है | केसे करुण उद्गार हैं-- 
प्रात समय उठ माखन रोटी. को बिन माँगे देहै। 
को मेरे बालक कु वर कान्ह को छिन छिन आगे लेहे ? 
फिर उद्धव से संदेशा सेजती है-- 
संदेसी देवकी सों कहियो। क्‍ 
हों तो धाय हिहारे सुत की कृपा करत ही रहियो ॥ 
उबटन, तैज्ञ आऔर तातो जल देखत ही भज्ञि जाते । 


जोइ जोइमाँगत सोइसोइ देती क्रम क्रम करि के नहाते ॥ 






तुम तो टेव जानतिहि ह हो, तऊ मोहि कहि आदे॥ 
प्रात उठत मेरे लाल लड़ तहि माखन रोटी भावे ॥ 
अब यह सूर मोंहि निसि बासर बड़ी रहत ज्िय सोच | 
अब मेरे अलकलड्डते लालन हे हैं करत संकोच ॥। 


कर्ण[वाद 


€४ 


वियकरेग.की हालत में प्रिय के सुख का अनिश्चय ही नहीं, कभी 
कभी अनिष्ट की शंका भी होती है-- 


नदी किनारे घुआँ उठत है, मैं जानूँ कछ होय । 
जिसके कारण में जली, वही न जलता होय॥ 


पराधीन सपनेहूँ सुख नाहीं” यह तो सभी जानते हैं| भारत 
की पराधीनता के दुख से भारतेन्दु को अपार दुख होता है। परा- 
घीनता के कारण देश के क्ञोग केसे दुखी हैं । उनकी पुकार को सुनने 


वाला कृष्ण कहाँ हैं ? उस माठ-भूमि 
उठते हैं-- 


रोबहु सब मिलि के आवहु मारत भाई । 
हाहा! भारत दुदेशा न देखी जाई ॥ 


सब के पहिले जेहि इश्वर धन बल दीनो | 
सब के पहले जेहि सभ्य बिधाता कीनी । 
सब्र के पहले जो रूप रंग रस भीनो | 


. सब के पहले विद्या फल जिन गहि लीनो | 


अब सत्र के पीछे सोइ परत लखाई | 


हाहा! भारत दुदेशा न देखी जाई॥ 


2५ ' 2५ 


 अगरेज राज सुख साज सजे सब भारी | 


पे घन विदेश चल्नि जात इहे अति ख्वारी । 
ताहू पे महँगी काल रोग विस्तारी | 
द्नि-दिन दूने दुख इस देत हा हारी। 


सब के ऊपर टिकस की आफत आई + 


हा हा! भारत दु्दंशा न देखी जाई ॥ 


* 


दुख से वे तिलांमला 
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“हरि औध” की यशोदा मी अपने प्राणपति नंद से बार बार 
पूछती है कि वह मेरा स्वस्व कहाँ है | में अब उसके बिना नहीं जी 
सकूँ गो । उसके मुख से कैसी करुण पुकार सुनाई दे रही है । 


प्रिय पति मेरा प्राणप्यारा “कहाँ है, 
दुखजलनिधि डूबी का यहारा कहाँ है। 
लख मुख जिसका मैं आज लो जी सकी हूं , 
बह हृदय हमारा नेन तारा कहाँ हे, 
पल-पल जिसके में पंथ को देखती थी, 
क्‍ निशि-दिन जिसके ही ध्यान में थी बितादी । * ० 
उर पर जिसके हैं सोहती मुक्तमाला, 
बह नव नल्िनी से नेनवाला कहाँ हे । 
५८ रद >८ >< 








परम पहित मेरे पातको प्राण ए हैं, 
यदि नहीं अब भी हैं गात को त्याग देते | 
अहह | दिन न जाने कौन सा देखने कों, 
दुखमय तन में ए निममों से रुके हैं । 
कौन नहीं जानता कि अयोध्या के राजा सत्यवादी हरिश्चन्द्र के 
दुखों का ठिकाना नहीं था। पर वे अविचल थे, दृढ़ थे और थे कत्त - 
व्यशील | उनके पुत्र की मृत्यु हो गई हैं| एक मात्र पुत्र को ! शव्या 
रो रही है | श्मशान का दृश्य केसा करुणामय हैं| कौन ऐसा कठोर 
हृदय होगा जो हरिश्चन्द्र और शेव्या के दुखों को देखकर रोया न 
हो | शैब्या के दुख की माँकी करुणा से ओत-प्रोत है-- 
खड़ी शैव्या वहीं पर रो रही थी, 
फटी दो हक छाती हो रही थी। 
कल्ेजा हाय ! मुंह को आ रहा था, 
... भरा था दद वह, तड़पा रहाथा | 
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“छुटा घर-बार प्राशाधार छूटे, 
रहे तुम एक कुल आधार छूटे । 
तुम्हारा देख कर मुख जी रही थी 
ह नहीं तो-कौन था सुख,जी रही थी | 
* "छुटा सब कुछ>छूटे हा! लाल तुम भी 
..लुटा सब कुछ लुटे हा ! लाल तुम भी । 
अरे वह हे कहाँ पर सप बसता, 
मुझे भी क्‍यों नहीं हे नीच डसता । 
लगाये ज्ञाल को छाती चल मैं 
*... लिए यह साथ ही थाती चलूँ में । 
जिसे में जान ही सा ज्ञानठी थी 
जिसे में देख कर सुख मानती थी | 
कहाँ है हाय ! अब वह प्राण मेरा! 
निराशा में विपद्‌ में त्राण मेरा ! 
कहाँ हो चल दिए तुम हाय छौना 
खिलाऊंगी किसे मेरे खिलौना | हि 
. “गयामप्रसाद शुक्त (सनेही) 
उत्तरा का वीर, पराक्रमी पति मारा गया है | उत्तरा गर्भवती है । 
उत्तरा के उद्गारों म॑ सारी प्रथ्वी को कंपा देने बाली तथा करुणा से 
द्रवित करने वाली केसी शक्ति हे-- 
प्राणेश शत्र के निकट जाकर चरम दुख खहती हुई । 
बह नववधू फिर गिर पड़ी “हा नाथ ! हा !” कहती हुई । 


फिर पीटकर सिर ओर छाती अश्र बरसखाती हुई । 
कुरी सदृश सकरुण गिरा से देन्‍य दरसाती हुई । 
बहु विधि विलाप-प्रलाप वह करने लगी उस शोक में । 
' निज प्रिय वियोग समान दुख होता न कोई लोक में | ' 
द . .. “-जयद्रथ-बध 
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 उत्तरा का विलाप-बड़ा मर्मभेदी है। अतीत सुखद स्म्र॒तियों की 
. कसक से वह ती* की तरह लगता है-- 


में हूँ बही जिसका हुआ था प्रंथि-बन्धन साथ में 
में हुँ वही जिसका लिया था हाथ अपने हाथ में । 
में हूँ बी जिसको क्रिया था विधि-विहित अडद्धाक्षिनी 
भूलो न मुमको नाथ, हूँ में अनुचरी चिर-संगिनी । 
में हूँ वही” शब्द इसमें कितने कारुशिक हैं । 
यशोधरा” को बुद्ध सोवा हुआ छोड़कर चले जाते हैं। यशोघरा 
काव्य ही करुण रस का अनवरत प्रवाह है। इस काव्य की सारी 
करुणा एक ही वाक्य में 
अबला-जीवन ! हाय तुम्हारी यही कहानी 
आँचल में हे दूध और आँखों में पानी । 


उंडेल दी है । क्‍ 
यशोधरा की करुणा उमला की करुणा से अधिक घनीभूत और 
छर्दात्त है| उर्मिला को पता है कि लक्ष्मण १४ वर्ष बाद लौट आवेंगे । 
पर बेचारी यशोघरा ! उसके दुख का कोई अन्त ही नहीं । बुद्ध उसको 
उस पर भी सोता छोड़ कर चले गये थे । इससे उसके आपत्म-सम्मान 
को गहरी चोट लगती है-- 
क्‍ सिद्धि-हेतु स्वामी गए, यह गौरब की बात 
पंर चोरी चोरी गण, यही बड़ा व्याघात। 
किसी तरह वह अपने मन को सात्वना देती है-- 
अब कठोर हो वच्नादपि ओ कुसुमादपि सुकुमारी ! _ 
आयंपुत्रः दे चुके परीक्षा अब है मेरी बारी ! 


यशोधरा को क्ञोम तो यह है कि बुद्ध ने उसको मोम की तरह 
कोमल समझा | उन्होंने उसके ज्त्राणी रूप का तिरस्कार किया-- 
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स्त्रयं सुसज्जित करके क्षण में 
प्रिययम को प्राणों के पण में 
हमीं भेज्ञ देती हैं रण में 
| ज्ञात्र-धम के नाते ! 
सिद्धार्थ के घर लौटनेन पर भी यशोंघरा उनके स्वागत के लिए 
जाने से मना कर देती है । मनोवेज्ञानिकता से भरे उसके अमर उद्गार 
कितने करुण, कितने मम स्पर्शी हैं ! 
बाधा तो यही है, मुझे बाधा नहीं कोई भी ! 
विधष्न भी यही है, जहाँ जाने से जगत में 
कोई मुझे रोक नहीं सकता है--धर्म से 
फिर भी जहाँ में, आप इच्छा रहते हुए 
जाने नहीं पाती ! यदि पाती तो कभी यहाँ 
बेठी रहती में ? छान डालती धरित्री को। 
सिहनी-सी काननों में, योगिनी-सी शोल्ों में 
शफरी-सी जल में, विहंगिनी-सी व्योम में 
जातो तभी और उन्हें खोत्न कर लाती मैं! 
मेरा संधा-सिन्धु मेरे सामने ही आज्ञ तो 
लहरा रहा है, किन्तु पार पर मैं पड़ी, 
प्यासी मरती हूँ! हाय ! इतना अभाग्य भी 
. भव में किसी का हुआ ? कोई कहीं ज्ञाता हो 
तो मुझे बता दे हा !| बता दे हा ! बता दे हा 
यशोबरा के मातृत्व और पत्लित्य में बराबर संघर्ष होता है । 
उसका अन्‍्तद्व न्ठ्ठ केसा कारुणिक है। उसको रोने. और हँसने का 
» सजा साफ साफ आता है--राहुल कह ही तो देता है-- 
: गाती है मेरें लिए, रोती उनके. अर्थ _ 
. हम दोनों के बीच तू पागल सी असमर्थ... 
5 रोना गाना बस यही, जीवन के दो अंग 
. एक संग में ते रही, दोनों - का रस रंग | 
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यशोधरा हाँ? कर देती है-- 0 
रूदंन का हँसना ही तो गान, 
गा गाकर रोती है मेरी हत्तन्त्री की तान | 
केकयी' कैसी करुणामूर््ति है। जिसको, हम कठोर सममभे, जिसको 
भरत खदृश पुत्र ने डाँटा-फटकारा, जो अपने पति की झृत्यु का कारण 
हुई, जिसने भरत से भी. प्रिय राम को वन भेजा, वही केकयी केसी 
मनस्ताप से व्याकुल हैं । केसे करुणा से भरे उद्गार हैं-- 
: हाँ जनका भी मैंने न भरत को जाना : 
. सब सुन लें, तुमने स्वयं अभी यह माना | 
यह सच है तो फिर लौट चलो घर भेया 
. अपराधिन में हूँ वात, तुम्हारी मेया। 
है 35: »८ ५८ 
थूके, मुझ पर त्रेलोक्य भल्ते ही थूके 
. जो कोई जो कह सके, कहे, क्यों चूके ? 
छीने न सातृ-पद किन्तु भरत का मुझसे . 
रे राम, दुहाई करू और क्‍या तुम से ? 
इसी आत्मग्लानि में वे कहती हैं-- 
युग युग तक चलती रहे कठोर कदहानी-- 
रघुकुल सें थी एक अभागिन रानी !! 
करुणा का केसा महात्म्य है, हृदय को सराबोर कर देता है । 
जिसको एक बार घृणा करते थे उसको दुखी और ग्लानि से भरा देख 
कर हम. उसके प्रति दया और करुणा से भर जाते हैं 
, , जैसा मैंने ऊपर कहा था कि करुणा का प्रसार बड़ा व्यापक है । 
पर आधुनिक 'करुणावाद? के मूल में बुद्ध का दा्शिनिक दुखवाद और., 
क्षुशिकवाद है | सारी सृष्टि मे ही करुणा का प्रसार करना इसका 
उदृश्य है। ऊपर लिखे उदाहरणों में दर्शन का वह दुखवाद नहीं । 
उसमें व्यक्तिगत दुख का सन्निवेश है। यह ठीक है कि वह दुख अपने 
में प्राणीमात्र को दुखी ,और करुणामय करने की क्षमता रखता है । 
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केरणावाद: : 5. १०१ 


उसपरें दाशिनिक पक्ष ढस रूप में नहीं है जिस रूप में प्रसाद या महादेवी 
में | इनमें तो “करुणा” एक दर्शन का रूप लेकर चित्रित हुई है । यहाँ 
करुणा आधुनिक विचारों का सूर्तिमान रूप है । विश्वमेत्री और सह- 
वेदन ही करुणा के रूप हैं। जिनमें ये भाव नहीं, वे पशु हो सकते हैं 
मनुष्य नहीं। यह सारी सृष्टि.ही “मानवी सृष्टि करुणाके: लिए है। यो तो 
क्र रता के प्रदर्शन के लिए हिंख पशु जगत में क्‍या कम हैं ९? (अज्ञात 

शत्रु ) जब मनुष्य विश्वमेत्री और करुणा के भावों से अपने काय को 

रेगा तो सारा जगत ही उसके लिए कुटुम्बवत्‌ हो जायगा | 


»' “विश्व के कल्याण में अग्रसर हो। असंरुंय दुखी जीवों को 
हमारी सेवा की आवश्यकता हैं। इस दुख-समद्र में कूद पड़ो । यदि 
एक भी रोते हृदय को तुमने हँसा दिया तो सहस्रों स्वगे तुम्हारे अंतर 
में विकसित होंगे। फिर तुमको परदुख-कातरता में ही आनन्द मिलेगा । 
विश्वमेत्री हो जायगी--विश्व भर अपना कुटुम्ब दिखाई पड़ेगा। 
डठो असंख्य आहें तुम्हारे उद्योग से अट्टदास में परिणत हो सकती 
हैं ।” अज्ञातशत्रु' में गौतम स्वयं अपने मुख से मागन्धी को यह उपदेश 
देरहे हैं। विश्वभेन्री का प्रसार करुणा ही कर सकती है | दुखी मगन- 
बता को करुणा की ही आवश्यकता है। क्षणिक सुखों में लिप्त मान- 
बता को करुणा से जागृतं किया जा सकता है।. 


.. गौतम के मुँह से ही जीवक से कहा हुआ हाल सुनिये। गौतम 
स्वयं कहते हैं कि सब नश्वर है, क्षणिक है, किसी भी सुख में स्थायित्व 
नहीं-- 


क्‍ . चंचल चन्द्र, सूर्य है चंचल, 
ता हज चपल सभी ग्रह ..वारा है । 
....._ चंचल अनिल, अनल, जल, थल, सब, 
द . चंचल पारा है। 
. >ज्ञगत प्रगति से अपने चंचल; 6. ऋ«+ 
मन की चंचल लीला है। ..,. 
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प्रतिक्षण प्रकृति चंचक्ना जेसी 
.. यह परिवतेनशीला है । 
. _ अणशु-परमाणु, दुख-सुख चंचल, रा 
ग् क्षरिक सब सुखु साधन है । 
दृश्य सकत्न नश्वर-परिणामी |. + ७ 
द किसको दुख, किसको घन है । 
क्षरिक सुखों को स्थायी कहना 
द .. दुख मूल यह भूल महा। 
चंचल मानव ! क्‍यों भूला तू , “ $ 
इस सीढ़ी में सार कहाँ १९ 
बस मानव विश्व की इस क्षण-मंगुरता से परिचित हो जाये तो 
उसके हृदय में सात्विक वेराग्य हो जाय । फिर परदुखकातर होकर 
क्नोकहित ही उसका. हित हो जाये-- 
न घरो कहकर इसको “अपना? | 
यह दो दिन का है सपना ॥ न घरो" 
वेभव का बरसाती नाला, भरा पहाड़ी मरना | क्‍ 
बहो, बह्ाओ नहीं अन्य को, जिससे पड़े कल्षपना ॥ न घरो० ॥ 
दुखियों का कुछ आँसू पोंछ ज्ञो, पड़े न आहें भरना क्‍ 
ज्लोभम छोड़कर हो उदार, बस एक उसी को जपना ॥ न घरो० ॥ 
संसार दुखपूर्ण अवश्य है, पर हर एक बरागी, नहीं हो जाता | 
ईश्वर दुख को सहने की शक्ति देता है | जो दुख को देखकर एक बार 
ही लड़खड़ा जाते हैं उनको भी इंश्वर की करुणा सँभाल सकती है। 
दिवाकर मित्र कहता है “क्षरिक संसार ! इस महांशून्य में तेरा इन्द्र 
जाल किसे नहीं भ्रात करता। मैंने बंहुत दिनों तक शाल्बों का अध्ययन 


श् 


दिया, परन्तु क्‍या मन को शान्ति मिली ९ नहीं | तब (--भगवान की 
करुणा का अवलम्ब शेष है | करुणे | इस दुखपूरं! घरंशी को अपनी 
गोद में चरकालिक शान्ति दें, विश्राम दे ।”? 
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महू करुणा ही संसार का सुूत्रधार है । यह प्रकृति और मानव 
के व्यापारों में एक सावभौम सहानुभूति की भावना है। पाशविकता 
के ऊपर करुणा (मानवीयता) की विज्ञय ही मानव संस्कृति का मूले- 
त्र है । यहं करुणा ही सब कुछ कर सकती हैं द क्‍ 
योधूज्ो के रागपटल में स्नेहांचल फहराती है।... 
स्निग्ध उषा के शुश्र गगन में हास-विज्ञास दिखाती है॥... 
मुग्ध मधुर बालक के मुख पर चन्द्रकान्ति दरसाती है । 
निर्निमेष ताराओं से वह ओस-बिन्दु भर लाती है ॥ 
निष्ठुर आदि-सृष्टि पशुओं की विजित हुई इस करुणा से । 
मानव का महत्त्व जगती में फेला अरुणा करुणा से || 
यह करुणा ही सृष्टि के विकास का मूल है-- 
. दाता, सुमति दीजिए । 
मानव-हृदय-भूमि करुणा से सींचकर : 
बोधन-विवेक बीज अंकुरित की जिए ॥| 
.. यही. करुणा युग-युग से मनुष्य का विकास' करती चल्ली आ 
रही है 
..._ महादेवी की आँखों में अनन्त काल से. इतना आँसू बह पड़ा है कि 
उस आँसू-राशि में मधुर पीर! की सुगन्धि लेकर सैकड़ों नीरज फूट 
पड़े हैं-- 
प्रिय |! इन नयनों का अश्रनीर 
.. दुख से आविल्ञ सुख से पंकिल. 
 बुदूबुद-से स्वप्नों, से फेनिल 
बहूता है युग-युग से अधीर 
>< अल >< 9८ 
इसमें उपज! यह नीरज सित द 
कोमल कोंमल लक्नित मीलित 
_सौरंभ-सी लेकर मधुर पीर । 


( नीरजा ) 
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.._महादँबी में बेदना है . उनमें करुणा है। विनयमोहन जी कहते 
हैं--“महादेवी को दुख का वह रूप प्रिय है जो मनुष्य के संवेदनशील 
हृदय को सारे संसार के एक अविच्छिन्न बन्धन में बाँध देता है और 
उसका वह रूप भी काल.और सीमा के बन्धन-में पड़े हुए असीम 
चेतन का कन्‍दन है । दूसरे शब्दों में व्यष्टि और समिष्ट दोनों, का दुख 
उन्हें प्रिय है। हम महादेवी को कलाकार कवियत्री मानते हैं । यदि 
उनकी कविता को किली बाद से ही बाँधना हो तो उसे दुखबाद से 
अमिहित कर सकते हैं |” उनका जीवन स्वयं पीड़ा से सिक्त है-- 
“चिंता क्या है है निमम .... 
 ' बुक जाये दीपक मेरा 
,. हो जायेगा तेरा ही. 
पीड़ा का राज्य अंधेरा ॥” 
महादेवी बुद्ध के दुखबाद को स्वीकार करती हैं। जगत को . 
अनित्य मानती हैं। आत्मा को: नित्य स्वीकार करती हैं। आत्मा 
तभी तक अमर है जब तक ईश्वर में उसका विज्य नहीं होता | वे 
कहती हैं-- 
। “जब असीम से हो जायगा 
मेरा लघु सीमा का मेल 
देखोगे तब देव ! अमरता 
खेलेगी मिटने का खेल ।” क्‍ 
. सत्यु को वे जीवन का चरम विकास मानती हैं। वे कहती हैं-- 
 “स्निग्ध अपना जीवन कर क्षार 
दीप करता आलोक प्रसार 
जला कर स्रत पिंडों में प्राण 
बीज करता असंख्य निर्माण, 
. सृष्टिका है यह अमिट विधात्त 
. एके मिटने में सो वरदान।” 
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महादेवी का काव्य बुद्ध के दुखखाद और अभाव से प्रभावित है | 
वे परोक्ष प्रिय के लिए अहर्निश आतुर होती हैं-- 
“प्रिय चिरतन है सजन 
क्षण-क्षण नवीन सुहागिनी में ।” 
करुणा में वह शक्ति है, जिससे हम मानव मात्र को अपना समझ 
सकते हैं। यही मानव हृदय के विकास का चिन्ह है । ; 


अहिंसावाद 


मानवता के इतिहास में अहिंसा के आदर्शों पर सबसे अधिक 
जोर दिया गया हैं। शैतानियत तथा अन्याय को दूर करने का 
ठीक रास्ता अहिंसा ही है । भारत के समस्त धर्मों में अहिंसा को 
रथ ॥ फ 

मनुष्य का सबसे बड़ा कत्तेव्य माना गया है और कहद्दा है-- 
“ञ्रथ यत्तपो दानमार्जेबमहिसा, सत्यवचनमिति ता अस्य दक्षिणाः। 
--छान्दोग्य ३|१७ |! 
... अथोौत्‌ मलुष्य के बलिदानमय जीवन के लिए तप, दान, 
आजेव, अहिंसा तथा सत्य वचन आदि पाँच वस्तुएं दक्षिणा के 

समान हैं । 


पतंजलि के योग सूत्र में भी अहिंसा की श्रेष्ठता बतल्लाते हुए 
कहा गया है “अहिंसा प्रतिष्ठायान्तत्सन्निधो बेरत्याग:? अथोत्‌ जैसे 
डी अदविसा का पृ विकास द्लोता है चारों ओर का बेर-भाव 
_ ल्लोप हो जाता है.। इसलिए मनुष्यों को जानवरों तथा अन्य जीव- 
धारियों के साथ अहिसात्मक बतोव करना चाहिए। महाभारत 
में भी प्रत्यक्ष रूप से अहिसा के सिद्धान्त के बारे में कहा गया है । 
& कठोर और नम्र दोनों को नम्र जीत क्षेता है । नम्र के लिए कुछ 
भी असम्भव नहीं है | इसीलिए नम्र कठोर से अधिक शक्तिशाली 
है।” इसी प्रकार गीता में थोड़ा बहुत अहिसा के बारे में प्रत्यक्ष 
रूप से कहा गया है, हालाँकि ज्ञोग इसके बारे में विभिन्न मत 
रखते हैं | जेन दर्शन में तो अहिसा के सिद्धान्त को प्रमुख स्थान दी 
. दिया गया है। सम्यक चारिश्य में पंच ब्रतों का वर्णन है जिनमें 
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स्व प्रथम अहिसा है तथा अन्य चार सत्य, अस्तेय, अपरिपग्रह तथा 
ब्रह्मचय हैं ।.बोद्ध धर्म में अहिसा को नेतिक शिक्षा के रूप में माना 
गया है जिसका आधार उपनिषदों में वर्णित नेतिक सिद्धान्तों का 
व्यावहारिक प्रयोग है। इस प्रकार भारतवासी प्राचीन काल से 
ही अन्यब्य -का प्रतिरोध करने के अहिंसात्मक मांगे से परिचित 
रहे हैं जिसके मुख्य रूप धरना देना; आमरण उपवास करना तथा 
सविनय आज्ञा-भंग करना हैं। 


अहिंसा का दाशेनिंक आधार 


आधुनिक युग में महात्मा गाँधी अहिसा दर्शन के मुख्य प्रवत्तंक 
हैं। आपने जनता के समक्ष अहिसा के सिद्धान्त को इतने बड़े 
ग्रयोगात्मक रूप में सब-प्रथम रखा । यही नहीं आपने इस दर्शन 
के आधार पर जो अपने देनिक जीवन में प्रयोग किए और जो 
सफलता प्राप्त की वह अद्वितीय है। महात्मा बुद्ध ने लोगों को जो 
चार प्रमुख सत्य बताए थे उनमें अहिसा की बात विशेष रूप से 
बताई थी | महात्मा बुद्ध को शिक्षा में अहिसा का आंदशे इस 
प्रकार है-- 

. “जिस अकार माता जीवन परयंन्त अपने एक-समांत्र पुत्र की 
देख-रेख करती है, उसी तरह हमें संसार के छोटे बड़े सब जीवों 
के लिए अपने हृदय ओर बुंद्धि को विशाल बना कर ओर हद ष 
और दुभोवना की संकीणेता का अतिक्रमण करके प्रेम का व्यवहार 
करना चाहिए।” _ 

“सुत्त निपात-डा० राधाक्ृष्णंन के आधार पर उद्धरित 


अहिसा के दाशेनिक सिद्धान्तों को समझने के लिए यह सम- 
ऋना आवश्यक दे कि महात्मा गाँधी पर किन-किन विचारकों 
तथा विद्वानों का प्रभाव पड़ा है । इसके अज्ञावा महात्मा जी पर 
यथेष्ट मात्रा में कुछ पुस्तकों का भी प्रैमाव पंडा हैं । । 

गीता--जिन पुस्तकों का महात्मा गाँधी पर भ्रभाव पड़ा है 


श्ग्परे हिन्दी साहित्य के दार्शनिक आधार 


उनमें . सबसे प्रमुख श्रीमद्भागवत गीता है। गाँधी जी गीता के 
बारे में स्वयं कहते हैं “जो शान्ति: मुझको भगवद्‌ गीता और 
उपनिषदों से मिलती हैं, वह ईसाई धर्म की पंत की धम्म-शिक्षा 
से नहीं मिलती । जब मैं संशयों और निराशाओं से घिरा. होता हूँ 
और मुमे ज्ञितिज पर एक भी प्रकाश-रृश्मि नहीं दिख़ाड्ले देतो 
तब में भगवद्‌ गीता की ओर मुड़ता हैँ और मुझे आश्वासन के 
लिए एक न एक श्लोक मिल ही जाता है ।” क्‍ 


वास्तव में गीता संसार के दशन की सबसे बड़ी पुस्तक हैं । 
उसका प्रतिपाद्य विषय क्या दै, सूक्ति-रूप में कहना असंभव सा है 4« 
कुछ पाठक कहते हैं कि भगवान श्रीकृष्ण अज्जु न को युद्ध करने का 
उपदेश देते हैं जिसके द्वारा वह हिसा करने के उपदेश का समथन 
करते हैं ।कुछ लोग इसके विपरीत कहते हैँं।पर वास्तव में गीता में 
नतोय ुद्ध करने के ज्षिए ही कहा गया है और न न करने के लिए 
ही। गीता में सर्वप्रथम आत्म-दशेन कराया गया है और आत्म- 
दर्शन करने के साधनों का परिचय कराया गया है। उसका मुख्य 
आदंशे उसके दूसरे तथा अठाहरवें अध्याय में मिलता है। वह है 
अनासक्ति योग / गाँधी जी के लिए दूसरे अध्याय के अन्तिम 
१६ श्लोक तथा संपू् १८ वाँ अध्याय ज्ञान की कुछ्ी हैं। इनमें 
उस आदुशे-पुरुष का वणुेन है जो स्थित-प्रज्ञ तथा अदिसक हैं | वह 
अहिसक केवल इसलिए है कि हिसा केवज्ञ किसी किए गए काय के 
फल की कामना के कारण की जाती है। जब वह अनासक्ति भाव 
से काय करता हैं अथोत्‌ फल की कोई कामना नहीं करता है तो 
हिंसा का भाव कभी उदय हो ही नहीं सकता | इसीलिए मद्दात्मा 
गाँधी के अनुसार अनासक्ति भाव के ल्षिए अहिंसक व्यवद्दार 
परमावश्यक हैं । 
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स॒ प्रकार गीता में प्रतिपादित अनासक्ति 
अहिसात्मक व्यवहार की उपयोगिता स्वीकार 
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: - जेन तथा बौद्ध धर्म की अहिंसा--ब्ाह्यण धर्म की जटिलताओं 
विस्तृत धामिक क्रियाओं तथा बलिदान की हिसा ( वेदिकी हिसा 
हिसा न भ्वति ) के विरुद्ध क्रान्तिकारी विद्रोह जेन तथा बौद्ध मत 
के अनुयायियों ने किया ७ जेन लोगों ने अहिसा का सिद्धान्त प्रमुख 
रूप से अपनाया । जेनों का विश्वास है कि “दुख का कारण आत्मा 
का भोतिक शरीर से सम्बन्ध है | आत्मा को भी कष्ट मिलता है। 
शरोर के बन्धन से छुटकारा पाने के लिए यह आवश्यक है कि 
व्यक्ति कर्मों के बंधन से छूट जाय, इसके साधन “त्रिरत्न' के नाम 
से प्रसिद्ध हैं। जो सम्यक चारितज््य, सम्यक दर्शन तथा सम्यक 
ज्ञान हैं । सम्यक चरित्र में अहिसा प्रमुख दे | जेन धरम में लोगों 
को कम से कम काये करने की बात बताई जाती है क्‍योंकि ज्ञीवन 
के प्रत्येक व्यवद्दार में हिंसा होती है। अहिसा का अथ पूर्ण-रूप 
से निषेधात्मक ( 770०7ंध४ं५० ) हो गया जो सी० एफ० एण्ड्रज्ञ के 
शब्दों में अहिसा इतना भारी बोझ हो गया है. कि मानवता के 
जल्ञिए उसे उठाना भारी हो गया ।' जेंन मत का सबसे अधिक 
प्रभाव महात्मा गाँवों के जन्म-सथान के प्रान्त में यड़ा 
ओर बाल्यकाल में वे कुछ जेन साधुओं के सम्पर्क में भी आए। 
गाँधी जी जेन ध्म द्वारा प्रचारित अहिसो को स्वीकार नहीं करते 
जो निषेधात्मक है। बोद्ध धम ने अहिसा को निषेधात्मक-रूप में 
स्वीकार नहीं किया है वरन्‌ उनके यहाँ भिक्ुओं के दस 'शिक्षापदों? 
तथा गृहस्थों की 'पतञ्च शिन्ाओं' में इसका पहला स्थान है. । गौतम 
बुद्ध के अनुसार 'ढंष का अन्त हं ष से नहीं वरन्‌ प्रेम से होता 
हैं। दूसरों का नेतृत्व हिंसा स नहीं इमानदारी और अन्याय से 
० करो। वे यह बात नहीं मानते थे कि जो संनुष्य शान्ति रखने के 
सब साधनों के उपयोग के बाद न्‍्याय-पूण कारणों से युद्ध करता हैं 
बह दोषी है। वे अ्रनेतिकता के प्रति आत्म-समपंण करने के विरोध 
में थे। बुद्ध का अहिसा का सिद्धान्त 5ूंष का अन्त प्रेम से करों 
मानब्रता के लिए बड़ा द्वी शुभ संदेश था। सम्राठ अशोक ने 


११० हिन्दा साहित्य के दाशनिक आधार 
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अहिसा को रवीकार करके विश्व में अपना नाम अमर कर लिया। 
च० जी० वेल्स के शब्दों में “वे ही एकमात्र योद्धा शासक थे 

जिन्होंने विजय के बाद युद्ध को त्याग दिया ।” 

अन्य धर्मो' में अहिसा--जन-साधारण-की यह धारणा होती जा 
रही है कि इस्लाम धम का हिंसा और “बल्ल-प्रयोग से सैाहचय्य 
हैं। लेकिन मुहम्मद साहब की शिक्षा यह नहीं है। इस्लाम शब्द का 
अथ है शान्ति! और मुसल्ञलमानों का अभिवादन-शब्द “अस्सल्ामा- 
लेकुम, का अथ है आप शान्ति से रहें । मुहम्मद शाहब की शिक्षा 
. थी “किसी मी जानदार के साथ; चाहे वह पशु हो या पक्षी, निद"- 
यता नहीं करनी चाहिए, क्‍योंकि सभी इस जीवन के बाद खुदा 
के पास वापस जायगे।!? कुरान--६-३८। आप कहते हैं बुराई 
को उस तरीके से हटाओ जो बुराई से अधिक अच्छा हो |? 

ईसाई धम में भी प्रेम का नियम बताया है। इंसा मसीह की 
शिक्षाओं का महात्मा गाँधी पर बड़ा प्रभाव पड़ा। गीता ने आपकी 
मान्यताओं को गहरा वनाया ओर टाल्सटाय की पुस्तक' दी किग- 
डस ऑफ गॉडइज़ विद्न यू! (क्‍0987979प0770 0 80वें 3 एशांफ्रां0 
90० ) ने गीता की मान्यताओं को स्थिर रूप दिया। ईसा मसीह 
की शिक्षा का आधार “भगवान की सावभौम प्रेम-पूर्ण पितृत्व और 
मानवता के अआरावृत्व की आवना है।” “'पवत की धम्म शिक्षा? में वे 
कहते हैं तुमने सुना हैं कि यह कहा गया हैं कि आँख का बदला 
आँख ओर दाँत का दाँत हैं।” _ 
. ““ल्रेकिन मैं तुमसे कहता हूँ कि तुम बुराई का (हिंसा से ) 
प्रतिरोध न करो, लेकिन जो कोई तुम्हारे दाहिने गाल पर थप्पड़ 
सारे, उसकी ओर बाँया भी कर दो 7? 

अहिसात्मक प्रतिरोध का सबसे बड़ा उदाहरण हमें ईसा पर 
है ह चलाए गए मुकदमे से मिलता हैं । उन्होंने प्रार्थना की “पितां, उन्हें 
_ज्ञषमा कर, क्‍योंकि वे नहीं जानते कि वे क्या कर रहे हैं ।” एच० 
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जी० वेल्स के शब्दों में इससे तत्कालीन समाज में अहिसात्मक 

प्रतिरोध का सावभोमिक प्रचार मित्षता है। “ईसा के प्रति किए 
गए विरोध से और उनके मुकदमें और उनकी सज़ा को परिस्थिति 
से यह स्पष्ट है कि उनके समकालीन मनुष्यों के ल्लिए ईसा की 
शिक्षा का -अथ मानव ज्ीवन के सब ज्षेत्रों में आमूल परि- 
बतन था ।” द 


.. पर ईसा के अनुयायियों ने आगे चल कर धमं-युद्ध किए क्योंकि _ 
बाद में इसा की शिक्षा का महत्व बतलाने वाला और कोई 
पेगम्बर नहीं हुआ । मध्यकालीन यूरोप में ईसाई चर्च ने धर्म-युद्ध 
की महत्ता बताई। सोलहवीं शताब्दी में इरेसमस तथा एदीं दल्ला- 
बोती ने हिसा के प्रति आवाज उठाई ! क्वेकर लोगों का कहना है 
(यह प्रयत्न करना चाहिए कि राजनीति आध्यात्मिकता के रंग में 
रंग जाय और उसकी हिसा दूर हो जाय और राज्य का संचालन 
अहिसा माग से हो ।” उन्होंने १६८२ ई० में पंचायती राज्य की 
स्थापना की जो क्वेकर राज्य के नाम से प्रसिद्ध है। क्वेकसं का 
यह प्रयोग ७० वष तक चलता रहा ओर संसार के सभी क्ोगों 
को अहिंसा की ओर ले जाता रहा।. 

गाँधी जी पर प्रभाव डालने वाले व्यक्तियाँ में हेनरी डेविड 
थोरो हैं। रस्किन की ( 0700० 7'॥० ],880 ) अनदू दी लास्ट” से 
गाँधी जी को तीन शिक्षाएँ मित्ली-- 

(१) व्यक्ति का हित सवहित में सम्सिलित है। क्‍ 

(२) सबको अपने कार्य से जीवकोपाजन करने का अधि- 
कार है | 

(३) परिश्रम का जीवन अथोत्‌ किसान का और मसजदूर का 
जीवन ही मनुष्योचित जीवन है । हक कद, क्‍ 

ठाल्सठाय का तत्व>द्शन आजकल के राजनंतिक और सामा- 
जिक प्रयत्नों के इल करने के लिए “पव॑त के धर्म-शिक्षण' जैसा 


श्श्श हिन्दो साहित्य के दाशंनिक आधार 
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का एकमात्र साग संसार में ऐसी परिस्थिति पेदा करना है जिस३े 
भी अपनी अपेक्षा दूसरों से अधिक श्रेम कर सकें। किसी भ॑ 
जीवधारी पर किसी प्रकार का बत्न-अयोगू, या जबरदस्ती अपनी 
इच्छा के अनुसार उसको चलाना, एक श्रुपराध है । टाल्खटाय ने 
७ सितम्बर १६१० ईं० को गाँधी जी के नाम पत्र में कहा हैं-- 


6 


“सब श्रकार के हिसात्मक विरोध के मार्ग के त्याग का अथ 


'जीवन का उच्चतम या एकमात्र नियम है, प्रेम; या दूसरे शब्दों 
मनुष्यों की आत्माओं का एकत्व की ओर प्रयास और उस (प्रयास) 
से उत्पन्न एक-दूसरे के प्रति विनम्र व्यवहार | जीवन के सव-श्रेष्ठ 
नियम के रूप में प्रेम से किसी भी प्रकार का बल्-प्रयोग मैल नहीं 
खाता । जैसे ही बल्नअयोग का ओऔचित्य एक मामले में भी मान 
लिया जाता है, फौरन इस (प्रेम के) नियम का निषेध हो 
जाता है । रे -““टाल्सटाय 'एसेज एण्ड लेटस; 
गाँची जी ने टाल्सटाय की ( 77० कफजह॒वेठ्ण ० 0900 5 
४४।४रंस ५०० ) नामक पुस्तक को पढ़ कर कहा “अध्ययन ने मेरे 
संशयवाद को दूर कर दिया और मुझको अहिसा में दृढ़ विश्वास 
करने वाला बना दिया /” गांधी जी की अहिसा तथा टाल्सटाय 
की अहिसा में थोड़ा फक है। टाल्सटाय के अनुसार अहिंसा 
दूसरे के प्रति किसी भी प्रकार का बल्ल-प्रयोग न करना है” और 
गाँधी जी के अनुसार 'किसी जीवधारी को क्रोध से या स्वाथ-पूर्ण 
हेतु से चोट या तकत्लीफ न पहुँचाना ।” कुछ परिस्थितियों में गाँधी- 
जी के अनुसार जान लेना भी अहिंसा हो सकती है, क्योंकि 
गाँधी जी प्रेरक हेतु पर अधिक जोर देते हैं । गाँधी जी गीता के 
निष्काम कम के आदश के अनुगामी रहे और जीवन के कार्यों में 
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. गाँवी जी ने इस प्रकार संसार के प्रायः सब बड़े तत्व-दर्शन- 

 बेत्ताओं के अहिसा के विचारों का अध्ययन किया तथा उनका 
प्रयोग देश-व्यापी जन-आन्दोलनों में किया। उन्होंने यह सत्याग्रह 
द्वारा किया | उनके अनुसार “अहिंसा सब परिस्थितियों में कार- 
गर रा भौम नियम है । उसका त्याग विनाश का सबसे निश्चित 
भाग हैं । 


सत्य, ईथर और अहिंसा--गाँधी जी के ल्लिए सत्य की खोज सबसे 
बड़ी जिज्ञोसा है ओर सत्य की खोज बिना अइ्विसा हो ही नहीं 
ख्कती | अहिसा संम्पूण धम की जान है। अहिंसा और सत्य 
तने ही ओत-प्रोत हैं जितने सिक्के के दोनों बाजू ।!” उनको अल्षग 
अलग करना कठिन है । बिना सत्य के (शुद्ध ) प्रेम नहीं होता; 
बिना सत्य के ऐसा देश-प्रेम हो सकता है. जिससे दूसरों को हानि 
पहुँचे । द 
. अहिसा सब-शक्तिमान एवं असीम हैं और इेश्वर का समाना-- 
थक है | यह हमारे अन्दर रहने वाली ईश्वरीय शक्ति हैं। इसका 
सम्बन्ध हृदय से दे बुद्धि से नहीं। यह अहिसा सवकालीन और 
वध्योपक्‌ नियम है जिराका जीवन की प्रत्येक परिस्थिति में बिना 
किसी अपवाद ( 75०००४४0०7 ) के प्रयोग हो सकता हैं । द 


. अहिंसा तीन प्रकार की होती है ।. पहली अधिसा उद्चतम है 
जो वीरों की अहिसा कहलाती हैं। इस अहिसा को मनुष्य संकट 
में लाचार होकर नहीं वरन नेतिक विवेचना पर आधारित आन्‍्त- 
रिक विश्वास के कारंण अहण करता हैं। जब- हिसा असझ्य हो 
जाती हैं तबं अहिंसा का मार्ग अपनाया जाता हैं। इस प्रकार की: 
अहिंसों को अहृश करने वाला उसको छोड़ने की अपेक्षा सब कुछ 
छोड़ने के लिए तेयांर रेहता है और उसकी आस्था  अठतलः 


होती है। ४ पल जा + २ 
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दूसरी अहिंसा काम चल्लाऊ व्यावहारिक अहिसा हैं। यह 
केवल उचित नीति की तरह स्वीकार की जाती हैं। यदि इस 
प्रकार की अहिंसा का प्रयोग इमानदारी के श्राधार पर होता हैं 
तो इसका परिणाम अच्छा होता हैं। भारत में काग्रेस ठयावहारिक 
अहिंसा पर ही चल्ली और गाँधी जी ने कई बार वीरों की ,अहिसा 
( नेतिकता के आधार वाली ) ज्ञाने का श्रयांस किया, परन्तु 
असफल्त रहे । क्‍ 


तीसरे प्रकार की अहिंसा कायरता की अहिंसा है | यह प्रतिरोध 
कायर लोगों का है। कायर विपक्षी से घृणा करता है और उसे 
अधिक से अधिक हानि पहुँचाना चाहता है परन्तु उसमें न मरन्रे की 
शक्ति है न मारने की । कायर न तो अपनी शक्ति में विश्वास करता है 
ओर न इंश्वरीय शक्ति में | उसका हिंसा का ढोंग करना हिंसा का 
निष्क्रय स्वरूप है और सत्य के प्रति अपराध है। इस प्रकार के कायर 
से किसी प्रकार की आशा नहीं की जा सकती | हिंसक व्यक्ति तो. 
किसी दिन अहिंसक बन सकता है, लेकिन कायर से तो ऐसी आशा 
नहीं की जा सकती । 


अहिंसा में आत्म-बल है और इसी कारण अहिंसा, हिंसा के 
भौतिक बल से कहीं अधिक शक्तिशालिनी है। जिस मनुष्य में उच्च. 
कोदि-का साहस नहीं है उसे गाँधी जी खतरे से भागने की अपेक्षा 
मारने और मरने की राय देते हैं । 


गाँधी जी के सत्य, ( ए/॥/) इश्वर ( 900 ) तथा अहिसा 
(7२००-ए३०७४७० ) के आदेश नवीन नहीं हैं। गाँधी जी ने इन 
बुनियादी नियमों के आधार पर नव व्याख्या की। उन्होंने अपने 
प्रयोगों द्वारा शिक्षा दी है कि अहिसा के आदर्श से ही सत्य तथा 
. ईश्वर की प्राप्ति हो सकती है तथा अहिंसा का आदश्श मानव जाति के 
व्यवहार के लिए सुलभ है। १६४० ई० में गाँधी सेवा संघ” के वार्षिक 
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सम्मेज्ञन में उन्होंने कहा था “अहिंसा सब के लिए, सब जगहों के 
लिए और हर समंय के लिए है।” उन्होंने संशयवादी संसार को 
दिखाया कि सत्य और अहिसा मनुष्य के हाथ में सर्वश्रेष्ठ अमोघ 
हथियार हैं। इस प्रकार उन्होंने इन आदश्शों को व्यापक एवं विशद्‌ 
बनाया [| "| #£# 


अहिसावादी हिन्दी साहित्य--हिन्दी साहित्य के संक्रान्ति-युग में 
गाँधी जी की विचार-धारा ( अहिसावांद ) ने अधिकांश कवियों तथा 
लेखकों को प्रभावित किया । तत्कालीन साहित्य में गाँधीवादी साहिंत्य 
की मान्यताओं का वर्णन होने लगा ' छायावादी कवियों के सामने 
गाँधी जी का संदेश एक नया दशन लेकर आया | छायाबादी कवियों 
की पत्नायनवादी श्रशृत्तियों, असंतोष तथा प्रतिबाद॑ आदि दुःख-पूर्ण 
बस्तुओं के सामने आशा की किरण आयी । एक प्रकार की अन्तः- 
प्रेरणा मिल्ली और छायावादी कषवि कहने लगे-- 


कवि, नवयुग की चुन भावराशि 
नव छंद, आभरण, रस विधान 
तुम बन न सकोगे जन मन के, 
जञाग्रत भावों के गीत यान ? 


+पनन्‍्त 
कवि बापू? के प्रति लिखता है-- 


सदियों का देन्‍य-तमिल्र तूल 
.. घुन तुमने कान प्रकाश-सूत, 
. है नग्न! नग्न-पशुता ढक दी 
बुन नव संस्कृति मनुजत्व पूत 
जग पीड़ित छूतों से प्रभूत 
छू अमृत स्पश से, हे अछूत । 
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तुमने पावन कर, मुक्त किए 
मृत संस्कृतियों के विकृत भूत | 
अहिंसा नीति के बारे में-- 


हिंसा-नल से शान्‍्त नहीं हॉवा हिंसानल , 
.. जो सबका है वही हमारा भी है मंगल | 
. मिला हमें चिर-सत्य आज नूतन होकर 
हिंसा का है एक अहिंसा ही प्रत्युत्तर । 
इसका भय क्या ? रक्तपात हम नहीं करेंगे . 
मेलेंगे सब स्वयं अहिंसेक मरण मरेंगे। 
तथा-- 
तैरे बोधि-बचन अंकित हैं, जन-जन में अ्रद्यापि, 
. . अनल-अनल से वेद-वेद से बुमता नहीं कदापि । 
का --( नोआखाली; सियाराम शरण गुप्त ) 


गाँधीजी ने पशु-बल्ल के बिरोध में जो आत्म-बल की दीक्षा दी थी 


बह केवल पीड़ित देश को ही मुक्त कराने वाली नहीं थी वरन्‌ विश्व 
को भी मुक्त करने के लिए थी | वह इतिहास का सचमुच नया पृष्ठ 
ही था-- 
नया पन्ना पलटे इतिहास 
हुआ है नूतन वीर्य-विकास 
विश्व, तू ले सुख से निःश्वास द ह 
तुमे हम देते हें विश्वास। 
( जय बोल : मेथिन्नीशरण गुप्त ) 
सत्याग्रह की सफलता के अवसर पर कवि कहता हे-- 


किया आत्म-बल से पशु-बल्न का विग्नह अपने आप, 
बिठा दी क्ररों पर भी छाप; _ 
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प्रस-सहित, आतंक रहित था उसका प्रबल प्रताप 
पुण्य है पुण्य, पाप है पाप 
कभी, किसी का चला न चारा। 
सत्याग्रह था उसे तुम्हारा। 
भारतीय आत्मा? पुष्व के प्रतीक में बोल उठती है और 
मुझे तोड़ लेना बनमाली, उस पथ पर देना तुम फेंक 
माठ्भूमि पर शीश चढ़ाने जिस पथ जावें बीर अनेक | 


जब राजनीति के वातावरण में सत्याग्रह! का स्वर गू जने लगा 
तो कवियों ने युवकों को उसका मर्म स्पष्ट किया-- 
नियम .अन्यायमय तोड़ो यही कतेव्य है सच्चा 
महात्मा गाँधी का संग करो कटिंबद्ध हो मित्रो ! 
जरा प्रह्मद--ध्र व की जीवनी से भी तो लो शिक्षा 
करो सब प्राप्त, स्वत्वों की विचारात्मा बनो सच्चे । 
गा ( सत्याग्रह-भगवन्नारयण भागेव ) 
गाँधीवाद का प्रमुख आह्वान पन्‍त ने सुना और युगवाणी' में 
अपने स्वरों को बदल दि्या-- 
जो कठिन इल्लों को नोंकों से 
अविराम लिख रहे घरती पर! 
जो उपजाते फ़ल, फूल, अन्न 
ज्ञिंन पर सानव जीवन निर्भर !! 
तथा आम्या' में ग्राम्य जीवन का विस्ठृत वणुन किया-- 
अन्चयकार की गुद्दा खरीखी 
उन आँखों से डरता है मन। 
भरा दूर तक उनमें दारुण 
देन्य दुःख का नीरव रोदन 
अह, अथाह नराश्य, विवशता का 
उस में भीषण  सूनापन | 
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:- मानव 202 * बन मल के बाग अब अनु के पाशव पीड़न का 
देती वे निर्मम विज्ञापन ! द 
ओर गाँधीबाद की मानवता ने पन्त को मानव प्रेमी बना दिया 
ओर बह जीवन देवता का जय-गान करने लगा--- 
- . जग के उर्बर आँगन में,“ * 
धक, ध्ड/ 
.* बरसों ज्योतिर्मय जीवन | --गुंजन 


